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Vorwort. 


Die vorlief?ende Darstelliing des Biiddhismiis vcriolfrt einen 
doppelten Zweck. Sie will alle diejenig^en wissenschaitlich (le- 
bildeten, welehe sieh i'iii- i-elifrionspeschiclitliche Studien inter- 
essieren, uber einen wichti<>;en Abschnitt aiis der niclitchrisi- 
lichen Religionsgeschicbte belehren und jenen Studierenden. 
welehe sich eingehender mit der Sache zii befassen wiinschen. 
die Mittel und Wege dazii zeigen. I'm nach beiden Seiten ge- 
recht zu \\erden, hat die I'oimelle Behandliing sich Fordeningen 
fiigen miissen. deren Berechtigung man deni Verl'asser niit Recht 
liestreiten kiinnte, wenn derselbe bloB aiil’ die Krreicliung des 
einen Oder des andern Zweekes sein Augenmerk gerichtet hatte. 
In deni einen Kalle hiitte die lehibuchmaBige Form niehr zur 
(ieitiing kommen und im andern die Wiedergabe vieler Aus- 
drucke und einzelner Stellen im Originale. auch vieles in den 
Anmerkungen, Idteraturnachweisen u. dgl, unterbleiben miissen. 

rber die von ihm beliebte Regrenzung seines Stofl'es hat 
sieh der \ eifasser in der Piinleitung ausgesprochen. Mit ilir 
aber war von selbst die durehgangige X'erwendung der Piili- 
Fornien (vom sechsten Kapitel abgesehen) gegeben. Xui aus- 
nalimsweise liat die Sanskrit-Form neben der entsprechenden 
Pali-Form Aufnahme im Texte gefunden. Fine wohl manchen 
willkomniene Ergiinzung bietet in dieser Hinsiclit Anhang HI, 
sowie das Namenregister am Sehlusse des Buehes. 

In der Eiuleitung hat der Verl'asser den X’ersuch genuicht, 
mit Hille biiddhistiseher Quellen indisehe Kulturbilder aus dem 
sechsten Jahrhundert v. ('hr. zu entwerlen. Dieses VeDahren, 
Schilderungen um zwid oder sogar drei Jalirhunderte vor die 
Zeit ihrer Kntstehung oder redaktionellen Gestaltung zuriickzu- 
verlegen und als mit den Ereignissen. die sie zum (iegenstand 


liaben. pleiclizeitige zu beluindelii, bedarf liir den mit indiscben 
Verbaltuissen Vertraiiten keiner besonderen Recbtfertigung' iind 
bat eigentlicb nur t'iir denjenigen etwas Befremdendes, welcber 
die Entsteluingsweise jeiier Literatiirwerke sicb niebt gegeii- 
wiirtig bait. Wenn nun aucb imnierhin. was niebt in Abrede 
gestellt werden soli, der Entwurf an eiuer gewissen Einseitig- 
keit leidet, so wird docb scbwerlicb diesem i'belstand Jemals 
a’ogebolfen werden, da, einige iiltere Upanisaden abgerecbnet, 
welcbe ubrigens ziir Beieuebtung der Kultiirzinstande nur einen 
geringen Beitrag liefern, die brahmanisebe Literatur bier eine 
auffallende Liicke aufweist, die nur dnreb die iilteren buddhi- 
stiseben (und vielleicht aucb durcb die jainistiseben) Texte 
ausgefullt wird. 

Freiburg i. B., den 24. Miirz 1890. 


Der Verfasser. 



Vorwort zur Neuausgabe. 


Meiner Xeubearbeitung brauclie ich mir weniKO (leleitvvorte 
mit auf den Weg zii geben. Ini Vordergrimde miiBte die Pietiit 
gegen das stehen, was Hardy gescbaft'en hat; icb bin also 
uberall, wo es anging, seinen Ausfuhriingen aiifs Wort getreu 
gefolgt. Wo aber Anderungen niitig schienen. habe ich natiir- 
lich nicht gezogert. sie anzubringen. Seit dem Erscheinen des 
Biiches sind iiber 27 Jahre verstrichen; da hat die Forsctumg nicht 
geriiht iind matiches Neiie. ziim niindesten allerlei Anregiing 
gegeben, der sicli der Hearbciter niclit verscldieBen diirfte. Am 
handgreitlichsteii wird sicli das in dem Interaturverzeichnis be- 
merkbar machen, zu dessen Erganzung jelzt Helds Bibliographic 
mit iiber 2000 Nummern zur X'erfiigung steht. Aber die Leistun- 
gen der Tiitigkeit dor Forscher auf dem Hebiete des Buddhis- 
nuis haben auch an vielen Stellen des Buches in Einzelheiten 
ihren Xiedersctilag gefunden, was dem Kenner nicht entgehen, 
wird. 

Die Kichtuiig, in der ich zu arbeiten hatte. wurde endlich 
noch bestimmt durch die Bedingungen. unter denen die Kgl. 
Bayerische Akademie der Wissenschaften ihre Zustiminung zur 
Neuausgabe zu geben bereit war: ich sollte tunlichst die 
Wiinsche beriicksichtigen. die tl.-R. Kuhn mir miiteileu wiirde. 
DaB ich sie erfiillen miiBte, war ja bei dessen anerkannter 
Meisterschaft \on vnrnherein ganz klai", daB sie aber keine 
harten Bedingungen bedeuteten, konnte ich bald sehen, als sic 
mir fornuiiiert vorlagen; sie deckten sich durchaus mit ineinen 
eigenen Absichten! Beziigiich des \'II. Kapitels, in dem Hardy 
von den Beziehungen des Buddhismus zum Fhristentum gehan- 
delt hatte. iiiiBerte Kuhn besondere Bedenken. imd sein Rat, 
das ganze Stiick einfach zu streichen. falls ich nicht vorziige. 



\ orw urt 


es \iiilsuuuli^ iimziiue.^talten. soliion mir ziier'^t um s(i aiiiiahiii- 
barer, als ifli parsuiilicli die I'ann der Absclinitte II and 111 
absolut nicht o-utheiBen kann. (Man vergleiche nndne Anmer- 
kung dazu aiif S. ISS.) Deni stand aber der WnnsL'h des Herrn 
Verlegers and schlieBlich auch ineine eigene i'berzengung ent- 
gegen: es vertriigt sicb nieht niit der Achtung vor dem Werke 
eines Toten, einfach ein so umfangreiches Stiick ansziniier- 
zen, und beziiglich einer I'niarbeitnng hat Hardy keine Xotizen 
hinterlassen. 

So libergebe ich deiin die Xenansgabe der offentlichkeit 
mit dem Wunsclie. sie mdchte aueh in der revidierten Gestalt 
F’reunde tinden, und mit dem Ausdruck des Dankes an alle, 
die ihr den Weg geebnet haben. AuBer der Kgl. Bayeri- 
schen Akademie der Wissenscha ften und G.-K. Kuhn 
nenne ich noch Oldenberg und Franke, denen ich fiir man- 
chen Wink sehr verpflichtet bin. ganz abgesehen von dem 
Xutzen, den ich aus ihren Schrit'ten gezogen habe. Dankbar 
gedenke ich endlich nieines verehrten Kollegen Grimme, der 
mir beziiglich des VIl. Kapitels bereitwilligst Rat und Ausknnft 
erteilt hat. 


Munster i. W.. IP. VI. 1P17. 


Richard Schmidt. 
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Erstes Kapltel. 

Einleitung. 

I. Zur Orientierung. 

1. Der Buddhismus fiihrt seinen Namen von Buddha, 
und dieser Name bedeutet der „(geistig) Er\vachte“ oder der 
„Erleuchtete“; es ist dies die ehrende Bezeichnimg fiir einen 
indischen Weisen (muni) und Asketen (samana), dessen Leben 
und Wirken in die zweite Halfte des sechsten und in die erste 
des fiinften vorchristlichen Jabrhunderts fallt. 

Die Anhiinger dieses schon vor dem Beginn der christlichen 
Zeitrechnung weit iiber die Grenzen seines Vaterlandes beriihm- 
ten Mannes benannten jedoch weder sich noch die von ihnen 
befolgte Lehre niit einem von dem „Buddha“ abgeleiteten Namen. 
Sie hteBen vielmehr im Muude des Volkes urspriinglich die 
„Asketen, die dem Sakya-Sohneanhangen“ (Sakyaputtiya- 
samana), indem das adelige Geschlecht der Sakyas es war, 
welchem ihr Meister entstammte; oder, je nachdem sie in einer 
niiheren oder enti'ernteren Beziehung zu der von ihm gestit'teten 
Genossenschat’t (saiigha) standen, „Bettler“ (bhikkhu) oder 
„Verehrer“ (upasaka, Laienbriider). Fur die Lehren, zu denen 
die Buddhajiinger sich bekannten, gab es von Anfang an einen 
Namen, der sowohl das „Gesetz“ als auch seine Erfiillung. die 
„Tugend“, bedeuten kann; man nannte sie insgesamt ,.dhamma“ 
und stellte ihnen vielfach unter dem Namen vinaya. d. h. Ord- 
nung Oder Disziplin, die Lebensregeln zur Seite, welche S'iir 
die ordentlicheii Mitglieder jener Bettlergemeinde Giiltigkeit 
besaBen. Der Ausdruck bauddha („ Anhiinger des Buddha") 
hingegen geliort, wie es sclieint, ausschlieBlich der Redeweise 
der Gegner an und ist iiberhaupt spiiteren Ursprungs; davon 
jst dann vveiter das unserm „Buddhismus“ entsprechende 
bauddhamata, „Ansicht(en). l,ehrmeinung(en) der Bauddha", 
gebildet. 

Dfi l! \iiH 
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Der Buddhismiirf. 


2. Es Itifit sicli nicht niit drei Worten sagen, was der Bud- 
dhismiis ist, und es empfiehlt sich sogar, damit wir seine Eigen- 
art besser verstehen lernen, vorerst an keinen der uns gelau- 
figen Begritfe zu denken. Mit groBerer Leichtigkeit konnte man 
jedenfalls angeben, was er nicht ist; niimlich weder ein nach 
alien Seiten bin voll befriedigendes Religionssystem — denn 
er lengnet in seiner iiltesten Form Gott und Seele — noch eine 
abgeschlossene Philosophic — denn sein Stifter hat es aus- 
driicklich verschmaht, auf die letzten Fragen der Menschheit ein- 
zugehen, die doch gerade die Philosophen des Abendlandes von 
jeher am nachhaltigsten beschaftigt haben. So erscheint uns 
der Buddhismus als eine indische Wunderblume, die nur auf 
indischem Boden wachsen und gedeihen konnte, und die nur 
der ganz zu vvurdigen weiB, der den indischen Geist verstehen 
gelernt hat. Daher also kann uns allein die geschichtliche Ent- 
wicklung der Lehre Buddhas zeigen, was diese ist, und zwar 
streng genommen auch nur dann, wenn wir sie in ihrem ganzen 
Verlaufe betrachten, wobei wieder auf die Vorgeschichte des 
Buddhismus ganz besonderes Gewicht zu legen ist. Alsdann 
aber wird es sich uns zeigen, daB unter dem, was wir Bud- 
dhismus nennen, recht verschiedenartige Denk- und Lebensrich- 
tungen begriffen werden. 

Daran gleich eingangs dieser Darstelliing zu erinnern, wird 
nicht uberflussig sein, well vlele den Buddhismus fiir eine Re- 
ligion ansehen. die wenigstens in ihren Grundanschauungen 
immer und uberall eine gewisse Gleichfbrmigkeit bewahrt habe. 
Allein vergebens suchen wir nach dem Lehrsatze, der samtliche 
Buddhaglaubige von ehedem und jetzt miteinander verbindet. 
Sogar jene Lehre, mit der, wie man meinen sollte, der Buddhis- 
mus steht und fallt, die Lehre vom Leiden und von der Erlo- 
sung, ist da und dort in ihr Gegenteil verkehrt worden '). Doch 

Abkurzungen in den Anraerkungen. SEE; The Sacred Books of 
the East, translated by various Oriental Scholars and edited by F. Max Muller, 
Oxford 1879 If. ZDMG: Zeitschrift der Deutschen Morgenlandischen Gesell- 
schalt. PTS: Pali Text Society. JPTS: Journal of the P. T. S. JRAS; Journal 
of the Royal Asiatic Society. WZKM: Wiener Zeitschrift liir die Kunde des 
Morgenlandes. — Wegen der Abkurzungen fiir die buddhistischen Schriften 
s. u. Anhang II. 

In dem „Wi8sensvolIkommenheit“ (prajna-paramita) iiberschrie- 
benen kiirzeren der beiden Prajna-pararaita-hrdaya-Sutras (Anecdota 
Oxon.. Ar. Ser. vol. I, part III. 48 ff.), welche der nachchristlichen Zeit ange- 
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nicht bloB erst in spaterer Zcit, sondern schon von Anfang an 
fehlte dem Buddliismus sowohl die liuBere als auch die innere 
Einheit, was man schon daraiis erschlieBen kann, daB es dort 
nie so etwas gegeben hat, was wir unter „Kirche“ und „Ober- 
haupt der Kirche“ versteben, ganz abgesehen davon, daB die 
Person des Stifters der Religionsgemeinschaft nie die Rolle ge- 
spielt hat wie sonst; nnd so liaben denn auch die Spaltungen, 
welche im Laufe der Jahrhimderte hervorgetreten sind, nur 
dazii beigetragen, die liingst vorhanden gewesenen Risse und 
Spalten noch mehr offenkundig zu machen. 

3. Von einem nicht mit vblliger Sicherheit zu bcstimmenden 
Zeitpunkt an, jedenfalls aber nicht lange nach Christi Geburt, 
hatte sich die iiberliet'erung im Norden bercits ein von der 
Slid lie hen abgesondertes Rett gegraben. Zwei verschiedene 
Schriftmassen von kanonischer (ieltung, die eine, in der 
den Indischen Volksdialekten (Prakrit) nahestehenden Prili-Sprache, 
auf Ceylon, und die andere, in der Gelehrtensprache des jiinge- 
ren Sanskrit, in Nepal (Nordindien) ziemlich gleichzeitig (in den 
zwanziger Jahren des vorigen Jahrhunderts) entdeckt, bilden 
hiiben und driiben die Grundlage. Auf der einen (wir wollen 
sie kurzweg die Pali-Tradition nennen '). erhebt sich das 
Religionswesen, welches als Buddhismus in Ceylon, Burma, 
Siam, Anuam, Kambodscha und Pegu, und auf der andern (wir 
wollen sie die „Sanskrit-Tradition“ nennen) jenes, welches 
als Buddhismus in Nepal, Bhutan. Sikkim. Tibet (Tartarei und 
Mongolei), China (Korea), Japan, Java und Sumatra bezeichnet 
wird. Es handelt sich dabei aber nicht etwa urn nebensach- 
liche Abweichungen, sondern um einen durchgreifenden 
Gegensatz zwlschen der einen und der anderen Tradition und 
wenigstens zum Teil um einen solchen zwischen den einzelnen 
Gliedern derselben ^). 


hiiren, heiBt e.s: na diihklia-sanuidaya-nirodha-niarga .,ps giht koini' I.ridrn, 
keine Entstehung und .Vufhebung (dos I.oidcns) and keinen Wug (dur ziir Aiif- 
hebung des Leidens fuhrt)", d. h. das Kiindament (..die vier odlen Watirheilen") 
des urspriingliohen Buddhismus ist vernirlitet. 

') Die griiSte Sammlung von Pali-Mss. (insbesonderc das benihmte Pha.vre- 
Ms.) stammt aus Burma; vgl. Korchhammer, I.ist of .Manuscripts 1S7!) — SO. 

-) Die Behauptung von dem ..durchgreifenden Gegensatz", die zu Hard.vs 
Zeit noch ihre Berechtigung hatte, ist inzwischen durch die Funde, die Urun- 
wedel 1003 aus Chinesisch-Turkestan heimbraehte und die durch din nnd 
f.e Coq 1904 — 14 ganz erheblich vermehrt worden sind. bedenklich insWan- 

1 * 
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|)(‘r Bndfltiisiiiiis. 


Der Darsteller cles Buddhismiis sieht sich dalier von vorn- 
herein vor die Frage gestellt, welchem der beiden Strbme der 
I'berlieierimg er zu folgen gedenkt. 

Unsere Darsteliung gibt der siidlichen, also der Pali-Tra- 
dition, den Vorzug, weil es sich bei genauerer Betrachtung 
herausstellt, dafi ihre Spuren uns mit grbCerer Sicberheit, als 
dies bei der nbrdlichen Tradition der Fall ist, dorthin fiihren, 
wo zuerst jene Gedanken ausgedacht wurden, die sich als 
„Grundung des Reiches der Rechtschaffenheit“ oder — 
vielleicht wortlicher '): — als das „Rol lenlassen des Rades 
der Lehre" (dhammacakkappavattana) ausgaben^). 

4. Behiilt man also den Unistand im Auge, daU der Bud- 
dhismus nicht einmal in seiner Gnmdlage einheitlich ist, indem 
die eine Halfte seiner Anhanger Schriften in heiligem Ansehen 
hiilt, welche der anderen unhekannt sind und umgekehrt, so 
wird es auch streng genoinmen nicht liinger erlaiibt sein. das 
zahlenmaflige Obergewicht des Biiddhismus iiber das Christen- 
tum ant die Weise zu begriinden, daB man seine Bekenner in 
den verschiedenen Liindern einfach zusammenzahlt, ohne auf 
die hochst wichtige Scheidiing in nbrdlichen und sudlichen 
Buddhismus zu achten. Diese Sonderung hat denn doch eine 
ganz andere Bedeutung als die der Christen in romisch-katho- 
lische, griechisch-katholische, protestantische usw. Mit der Re- 
ligionsstatistik hat es zwar auch anderwiirts seine besondere 

ken gekonimen. Piachel (Buddha'' S. H) hat darauf liingewiesen, duB die 
alten Bloekdrucke, die zu jenen Funden geluifen. iinilangi-eiche Keste des bis- 
her fur verloren gehaltenen Sanskrit-Kanons enthalten, der schon seiner 
Einleilnng nach voni Pali-Kanon unabhangig ist, dabei aber den Kern der 
Fehre Buddhas bis in Einzelheiten hinein iibereinstimmend mit der sudlichen 
Tradition bietet, „wa.s ein glanzendes Zeugnis ablegt fur die Treue der i'ber- 
'ieferung'*. Freilich sind hier die Fntersuchungen noch lange nicht abge- 
schlossen; aber wir werden doch schon jetzt gut tun. mit dem Ausdruck 
..durchgreifender Gegensatz* etwas vorsichtig zu sein! Die Kluft, die ja tat- 
sachlich zwischen Nord und Slid klafft, hat sich erst in spiiterer Zeit heraus- 
gebildet, und sicher hat die siidliche Tradition im allgem einen den Vorzug 
groBerer Altertumlichkeit. Aber die nordliche wird in Zukunft als Kontrole 
nicht zu tibersehen sein. Vgl. auch Winternitz, Gesch. d. ind. Lit. II, 185 ff. 

') Vgl. Kern, Manual of Indian Buddhisme, p 23 mit Anmerkung 1. 

'-) Mit diesem Namen wird von alters her die Predigt Buddhas zu Be- 
nares, in welcher er zum ersten Male seine Lehre vortrug, bezeichnet. Der 
betreffende Text, das Dhamm acakkappa vattan a-Sutta, findet sich mehr- 
mals in unserer kanonischen Sammlung, so in .A und S. (s. die .Ausgaben 
unter 1! und in der engl. 1 bersetzung ,SBE vol. XI, 14B ff.), auBerdem in M. I. 0. 
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Bewandtnis, zumal aber erst ilort. we es in Hinsiclit aiif die 
Religioiisgemeinschat't weit weniger genau genoinmen wird als 
bei uns. Wenn man nun gar deni Buddhismus obne weiteres alle 
die Millionen im Reiclie der Mitte aiil'reelmet. so diirfte jeder 
Chinese iiber dieses Rcclienverfahren elienso liichein, wie ein 
Deutsche!', wenn es einem Chinesen beifallen solltc, die Kin- 
wohnerzahl Ueutsetilands in der Weise zu bereclinen, daB er 
zu den PreuBen, den Baiern usw. noeh obendrein die Deutschen 
hinzuzahlte. Denn in China haben auch die Konfiizianisten und 
Taoisten ein ebenso gates Recht, gezatilt zu werden, wie die 
Buddhisten. Sie komnien indessen zu kurz. wenn unsere Stati- 
stiker den Buddhisten allein die (iesamtzahl aller Chinesen zu- 
teilen. Oder es wird eben ein und derselbe Cliinese zweimal 
Oder dreimal geziihlt, was sachlicli so zienilich auf dassellie 
hinauslauft, wie wenn man sagt, in China sei jeder „was Ilir 
w'ollt“. ubrigens widerstreitet es schon der Organisation des 
Buddhismus als einer Genossenschal't von Itettlern nuinnliehen 
(und weiblichen) Gesclileehts, die groBe Schar derer, die in dem 
ziemlich losen Verhiiltnis von \’erehrern und Verehrerinnen zur 
Genossenschaft stehen, gleich den Laien in der christlichen 
Kirche, als Angehdrlge der buddhistischen Religionsi'amilie zu 
behandeln. Wer mithin den Buddhismus auch nur eines ein- 
zigen Landes, in welchem er zur Stunde noch heimisch ist, ilir 
elne geschlossene Gemeinde liiilt, deren Mitgliedschaft Jedeni 
einzelnen klar und deutlich zum BewuBtsein komme, der tiiuscht 
slch und andere iiber denwahren und wirklichen Sachverhalt, wie 
wir ihn aus den kanonischen Schriften des Buddhismus kennen 
und durch neuere Berichterstatter bestiitigt linden. 

Fur unsere Zwecke Ubrigens sind statistische Angaben 
vollig ohne Belang. Auch schenken wir dem Buddhismus un- 
sere Teilnahme weit mehr niit Rucksicht aul seine Vergangen- 
heit als auf seine gegenwiirtige Lage; und wenn in unseren 
Tagen Versuche gemacht werden, ihm in christlichen Liindern 
Elngang zu verschaffen, so greifen auch diese Kxperimente auf 
seine iiltere und iilteste Gestalt zuruck. So legt es sowohl der 
Gegenstand, auf den wir unser .Xugenrnerk richten, als auch 
eine gewisse zeitgeniissische Liebhaberei, die darin besteht. 
den Buddhismus als Pfropfreis zur religiosen Lebensverjungung 
im Abendlande (und Amerika) zu empfehlen, uns nahe. das 
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friiheste Stadium desselben, welches wir iiberhaupt keimeii, 
an der Hand der Quellen zu beleuchten ’). 

Die moderne Bewegung, dem Buddhisraus zur WeltheiT.sehaft zu ver- 
helfen, an deren Spitze in Indien (Madras) der Oberst Olcott stand und die 
sieh dort ..Tbeosophisraus" nennt, reicht in iliren Anfangen in das Jahr 1873 
zuriick, Sie besitzt ihr eigenes Organ „The Theosophist" (Madras), woven 
bis jetzt 10 Bande vorliegen, und tritt darin den christlichen Missionen mit 
F'eindseligkeit entgegen, bat es aber in Indien selbst noch zu keinen nennens- 
werten Erfolgen gebracht. Seit Oktober 1888 erscheint nun auch auf Ceylon 
(Colombo), wo sich einige gelehrte Buddhisten der Sache angenommen haben, 
ein den Zweeken der theosophistischen Gesellschaft dienendes Organ, „The 
Buddhist" betitelt, welches sich durch seine Unduldsamkeit gegen die Be- 
kenner der christlichen Religion hervortut und im librigen seinen Lesern viel 
sinnloses Zeug auftischt. Dies alles ware immerhin bloB mitleiderweckend, 
wenn nicht auch Fluropaer, die auf der Hbhe der Zeit zu stehen vorgeben, es 
sich zur Ehre anrechneten, hierbei Handlangerdienste zu tun. Im einen wie 
im andern gleich mangelhaft unterrichtet und in Wahrheit weder Christen noch 
Buddhisten, haben sie es sich zur Aufgabe gesetzt, auf die Oberflachlichkeit 
gewisser Kreise spekulierend, dem Buddhisraus, nachdera sie ihm zuvor eine 
salonfahige Kleidung gegeben, in den europaischen Landern sowie in der Neuen 
IVelt Eingang zu verschaffen. Katechismen warden verfaBt, einer von Olcott 
und einer von Subhadra Bickshu (sic), von denen letzterer in Deutschland 
innerhalb Jahresfrist bereits zwei Auflagen erlebt hat und ins Hollandische, 
Franziisische und Englische ubersetzt worden ist und, wie zu erwarten, hat 
auch eine deutsche Zeitschrift fiir Theosophie, die „Sphinx‘' betitelt, (VI, 188<S, 
320 ff., 361 tf.) sich die Gedanken dieses popularisierten Buddhisraus ange- 
eignet. Sogar die Revue des deux Mondes (t. 88, 1888, 340 ff.) hat sich neuer- 
dings herbeigelassen, aus der Feder Emile Burnoufs einen Artikel [s. Lite- 
ratur-Ubersicht!) aufzunehmon, der offenbar nach der Absicht seines Verfassers 
dazu bestimmt war, den I'ogel abzuschieUen. allein diesmal auf der ganzen 
Linic nur Kopfschutteln hervorgerufen hat. Wir kdnnen nur wiinschen, daU 
solchen Elaboraten recht bald noch iihnliche folgen mogen, und die ganze Be- 
wegung, welche doch bloB eine Nummer in dem Konzerte der Christentum- 
miiden aller Lander und Zungen ist, wird wie ein dem Tollhaus Entlaufener 
alliiberall botrachtet und behandelt werden. 

[Zusatz des Herausgebers; Diese kriiftige .\bwehr hat zweifellos ihre 
groBe Berechtigung. Von den ernsten Forschern ist wohl keiner fiir die bud- 
dhistische Propaganda eingetreten, und es geniigt zu ihrer Kennzeichnung, 
auf Pise h el (S. 4) zu verweisen, der den Nagel auf den Kopf trifft, wenn er 
sagt, daB „ein nach Europa verpflanzter Buddhismus aufhort Buddhisraus zu 
sein". Beckh I. 14 erinnert daran, daB es die tiefste Verkennung des Wesens 
des Buddhismus ist, wenn seine neuzeitlichen Propheten ihn als eine atheisti- 
sche Moralphilosophie mit den herrschenden modernen Weltanschauungen ohne 
weiteres in Einklang brir.gen, ja ihm ein raaterialistisches Geprage geben 
wollen. Ganz abweisend verhalt sich auch Winternitz, Gesch. d. ind. Litt. 
I, 288. Ander.' freiiioh liegt die Sache mit den Bestrebungen, die darauf ab- 
zielen, den Buddhisraus in seiner alien Heimat wieder zu Ehren zu brin- 
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5. Der gemeinsame Name fiir die literarischen Quellen 
der Pali-Tradition des Buddhisnuis ist Tipitaka, d. h. Drei- 
(fachgeteilter) Kerb Sie zertallen niimlich nach der gewohn- 
lichen Einteilung in drei Kbrbe oder Schriftmassen, deren erster, 
das Vinaya-pitaka, „Korb der Disziplin", die Ordensregeln, 
deren zweiter und dritter, das Sutta-pitaka, .,Korb der Pre- 
digten“ und das Abhidhanima-pitaka, etvva „Korb der Neben- 
lehre“ ^), die Lehren des Buddhismus enthalten. Einer glaub- 
wiirdigen uberlieferung zufolge, die sich in ceylonesisclien Chro- 
niken aus dem 5. Jahrhundert n. Chr. findet, ist der gesamte 
Kanon bis ins erste Jahrhundert vor unserer Zeitrechnung 
miindlich iiberliefert und erst damals unter dem ceylonesischen 
Konig Abhaya Vattagamani (88 — 76 v. Chr.) aufgezeichnet 
worden. Das scheinbar Ungeheuerliche der Vererbung einer 
so umtangreichen Literatur auf dem VVege des miindlichen Unter- 
richtes verliert sich, wenn man bedenkt, daB zu Jenen Zeiten 
(wie auch vorher und nachher) in Indien fur die Schuiung des 
Gedachtnisses in fast iibertriebener Weise Vorsorge getroffen war. 
Auch wird sicherlich die Verteilung der einzelnen Stiicke des 
Kanons auf verschiedene „Schulen“'’) oder Interessentenkreise 

gen. Da ist zu nennon die 18!(l in Colombo gegrundctc Muhabodlii Society: 
die 1903 in Rangoon gestiftetc ..Gesellschalt der I.elire des Buddha" (Buddha- 
sasana Samagama oder international Buddhist Society) mit der Zcitschritt 
..Buddhism": in Japan die vorzuglichc Zeitschrift ..The Orient" (fruher ..Hansel 
Zasshi"), in San Francisco ..The bight of Dharma“.| 

B V. Trenckner (JPTS lOOS, p. 1 19 f.) ubersctzt mit ..cberlicferung". Boi 
Ausgrabungen bediente man sich namlich in alter Zeit der Kiirbe, die in einer 
Reihe von .Arbeitern von Hand zu Hand gingen, urn die ausgegrabene Erde 
von der .Ausgrabungsstelle weiter zu befbrdern: so wurde in den ..Pitakas" 
der Schatz dor Lehre durch eine lange Reihe von behrern und Schiilern von 
alien Zeiten bis auf den heutigen Tag weiter iiberliefert ... 1st es aber nicht 
einfacher (so fragt Winternitz II, S, .Anm. 1), an Behaltnisse zu denken, in denen 
man Kleinodien, Farailienschatze, von (leschlecht zu Ge.schlecht aufbewahrte? 

-) Winternitz gibt den .Ausdruck mit ..Korb der Scholastik" wieder wegen 
der Form der hierher gehiirigen Texte. 

■'*) Fis miissen in den buddhistischen Schulen ziemlieh analoge Ver- 
hiiltnisse geherrscht haben. wie wir sie fur die vedischen Schulen aus den 
Pratisakhyas kennen (vgi. M. Muller. Kig-Veda-Pratisakhva, Sanskrittext mit 
Obersetzung und Anmerkungen (lSI!9j und dazii desselben Verfassers Vor- 
lesungen iiber den I rsprung und die Entwicklung der Religion bSJ ff ). Offen- 
bar hatten auch die zahlreichen Wiedcrholungen in unseren Texten nur den 
Zweck, zur Erleichterung des Gediiehtnisses zu dienen. und es i.st gewiU nicht 
zufallig. daB in den brahmanischen Prosawerken (Brahmanas und I'panisaden) 
genau das namliche sich beobachten liiCt. 
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die niiindliche Aufbewahrunfj: des gaiizen Kaiioiis weseiitlicli 
erleichtert habeii '). Xicht zu verwundern aber ist es bei der 
tiet' eingewurzelten Abneigung der Inder gegen den Gebrauch 
der Schrift zum Zwecke der Uberlieferung von religibs-philo- 
sophischem Wissen, daB man noch lange, nachdem die Schrift 
zii profanen Zwecken in Gebrauch gekommen war, sich uicht 
entschlieBen konnte, sie in den Dienst der religidsen Lehriiber- 
liet'erung zu stellen. Daraus erklart sich u. a. das Schweigen 
unserer heiligen Pali-Texte in Hinsicht auf alle Dinge, die mit 
der Handhabung der Schreibkunst durch die Mitglieder der 
buddhistischen Monchsgemeinden von selbst gegeben sind, und 
deren Erwahnung man berechtigt ware da zu erwarten, 
wo unsere Texte sonst nicht miide werden, jeden, auch den 
unbedeutendsten Gegenstand aufzufiihren, der einen Teil der 
Aiisstattung des vihara oder Monchshauses bildete"). Daher 
steht nichts im Wege, jene Nachricht iiber die niiindliche uber- 
lieferung des buddhistischen Kanons zwei oder drei Jahrhun- 
derte hindurch fiir vollkommen glaubwUrdig zu halten. Wohl 
ist keine Frage, daB dieser nicht auf einmal entstanden sein 
kann, und es wird in Europa wenigstens keinen Gelehrten geben, 
der dem Selbstzeugnis des Kanons iiber seine endgiiltige Fest- 
stellung bald nach Buddhas Tod in dieser Form irgendwelchen 


b Wir hfiren von D ig habhiin akiis und Maj j hi m abliun akus, d. i. von 
Lelirern (worth Rezitatoron) des Digha- bzw. des Majjhima-N'ikaya, vgl. Sum. 
part I, 1.1, 

-) Fiir die gewerbsmaliige Handhabung der Schreibkunst zur Zeit der 
Entstehung des Mahavagga spricht .\I. I, 49. 1 f„wenn t'pali schreiben lernte, 
so ki'mnle er nach unserm Tode ein bequemes und schmerzioses Dasein fiih- 
ren" — Worte der Eltern des r.>. — Die .Vufzahlung der Schreibutensilicn 
sollte man C. VI erwarten. Dieses arguraentum ex silentio ist in unserem 
I'alle ein vollgewichtige ;. .Vuch auf M. Ill, 3, 9 kann hingewiesen werden, 
wo von einem lldnche die Rede ist, der allein die Kenntnis eines Suttanta 
(Traktates) besitzt, und, um ihn vor Vergessenheit zu bewahren, andere Mbnche 
zu sich rufcn laBt. Desgleichen findet .\. Weber (ZDMG, 14, 29 tf.) in Dh. P. 
V. 952 ein Zeugnis fur die blob niiindliche t'berlieferung der Texte. Diesc 
Strophe lautet: 

..Wcr frei von Gier. von Neigung frci. 

Die Worte der Erklarung kennt. 

Die ganze Schar der Laute kennt, 

Die ersten und die folgenden, 

Der weilt in seinem letzten Leib, 

Heifit ein hochweiser, holier Mann. ' 
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Wert beilegte '). Allein so viel ist cloch sicher, claB einzelne Ab- 
schnitte daraus in cine selir friilie Zeit liiiiaufreichen und sehon 
vor dem Ende des ersten Jahrbunderts nach deni Tode Bud- 
dhas bekannt waren, wahrend fiir andere ein weiteres Jahr- 
luindert und noch inehr angenoinnien werden mull Ein „Kenner“ 
der pitakas (petakino) wird freilich erst aiif einer der sog. 
Bharhut-Inscbriften erwiihnt, welche (nacli Hultzsch) der Zeit 
vom zweiten auf das erste vorcliristliche Jahrbimdcrt angelioren. 
Dieselben Inschriften erwiilmen einen „Kenner der fiinf Nikayas" 
(pahcanekayiko), einc Bezeiclmung, die iiir eine andere Ein- 
teilung des Kanons neben Tipitaka iibiieh ist-). 

Nach dem Autor zu forsclien wiire vergeblielie Miilie. 
An Gotama, unsern Buddha, ist sicher niclit zu denken. Hbch- 
stens kdnnen einige Forinein und vielleichi auch die eine oder 
andere Sentenz von iliin herriiliron; aber eigene .\utzeiclinungcn 
von Buddhas Hand sind so wenig auf uns gekommen wie Bio- 
graphien aus seiner Zeit; man darf sagen: solche hat es iibcr- 
haupt nicht in Indien gegeben. Das Interesse an dem an auBer- 
lichen Geschehnisseri so iiberaus armen Leben eines indischen 
Asketen trat naturgeinaB vollig zuriick hinter dem .\nteil. den 
seine Junger an der Lehre ihres Meisters nahmen. ganz abgesehen 
davon, dal3 man in Indien den Begriff ..Biographic" iiberhaupt 
kaum gckannt hat. Es ist aber auch fraglich. ob die unmittel- 
baren Schuler des „Erhabenen" (bliagava) selion die .\bfassung 

M C. XI. rber (las Verlialtuis du'ses (iiiul des )o]gfiuii.‘ii) Khaiidluika 
(.Xbtrilung) zu den vorliorgebondon vgl. SBK vol. .MU, p, .XXI f. 

-) ZDMtr, 40, 74. — Die im Texte gegebene mutnialSliclio Zeitbestimiming 
ist irn wesentlichen die .Ansicht von Rhys Davids und Oldenberg (vgl. die 
Einleit. der betr. Bde. der SBKj, zu denen jetzt noeh Winternitz (Gcscli. d. 
ind, Litt. II, 4 ff 1 und ticiger (Pali .S. 01 binzukomincn. Einzelunter.sucliungen, 
die sich auf innere Indizien sei es saelilielier Oder spraehlicher Xatur stutzen, 
werden mit der Zeit auch hier zu eineni Resultate fuhren und vieileicht vvenig- 
stens den terminus ante quern non zu bestiinmen erlauhen. .Seltener stehen 
uns auOere Indizien von emiger Zuverliissigkeit zu (iehote, wie z B. bei Tli. I, 
wo wir dem Koniinentar (F’ararnattha Dipani des Dhanimapala, uelcher iin 
0. 7. Jahrhundert zu .Nalanda in Indien lehrte) zu lisii entnelinien. dab die 
redaktionelle P’ixierung dieses Verses nieht \or der 4, sangiti (Konzil) statt- 
gefunden hat, d. h. nietit vor 2 42 v eiir. Von den Texten niit disziplinareni 
Charakter werden das Patiinokkha (Beielitlorinularl und die I pasampada- 
kanima-vacas (.Vufnahmeakte) als die altesten gelten durfen. Beide Texte 
e.xistieren unabhangig vom Tipitaka. was in ihrera liturgischen oder quasi- 
liturgischen Zweeke seine Krklarung linden mag. 
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iinserer Texte in Angrilf genommen haben. Auf alle Fiille in- 
des enthalt das \'inaya-pitaka das treuste Bild der Lebensweise 
der iirspriinglichcn Jiiiiger Gotanias iind das Sutta-pitaka ihren 
Glauben in der iiltesten Form ')- Das betriichtlich jungere 
Abbidhamma-pitaka setzt seinerseits nicht, wie man t'riiher 
glaiibte, dem Lehrgebaiide eine metaphysisch gestaltete Krone 
auf, sondern triigt die nainlichen Lehren vor, wie das Sutta- 
pitaka, nur in einer mit peinlicher Genauigkeit durchgefiihrten 
scholastisch-schematisierenden Form 

Verglichen mit der Sanskrit-Tradition ist unsere Pali-tiber- 
liefeningverhaltnismaBigrein von phantastischen Zutaten. Aiicb 
ist sie historisch um etliche Jalirhunderte friiher bezeugt als jene, 
und sprachlich genommen setzt zwar das Pali des Sanskrit voraus, 
ahnlich wie das Italienische das Latein, dennoch aber ist das 
Sanskrit unserer buddhistischen Literatur bedeutend jiinger als 
das Pali der soeben besprochenen Literatur. 

Jede einzelne der zu ihr gehorenden Schriftmassen umfafit 
wieder mehrere Werke, in denen neben zahlreichen Wiederholun- 
gen auch wirkliche Entlehnungen sei es des einen Werkes aus dem 
anderen oder beider aus einer alteren, nicht mehr vorhandenen 
Oder bereits verarbeiteten Quelle vorkommen®). 

6. Schon friihzeitig begab man sich daran, diese Werke 
zu interpretieren, sodaB fast gleichzeitig mit ihnen eine tradi- 

') Per Sprachgebrauch ist sich hinsiclitlich clessen, was mit sutta bc- 
zeichnet wurde. nicht irnraer gleich geblieben. Ursprunglich scheint sutta 
nicht das Sutta-Pitaka, sondern omen Toil des Patimokkha bedeutet zu haben 
im rnterschied von dhamma, welches die einzelne Kegel bedeutete. Es er- 
gibt sich dies aus dem Patimokkha selbst (vgl. das 73. Pacittiya, zitiert C. Ill, 
34, 2. desgl. vgl. M. I, 36, 14; 37, 14; C. IV, 14. 19; 22, 23; IX, 1). Fur sutta 
als Lehrrede ira spateren Sinne war der Ausdruck suttanta gebrauchlich (vgl. 
M. Ill, 5, 9; C. IV, 4, 4; VI. 6, 2 u. d., dagegen M. P, S. IV, 8—11). 

-) Diese Bemerkung (vgl. Hibbert Lectures 1881, 49) wiirde nur dann eine 
Beschrankung erleiden, wenn die noch unedierten .'Ibhidhamma-Werke von den 
bis jetzt edierten erheblich abwichen. Stiicke, wie das von Eugene Burnouf 
(Introd. 449, abgedruckt in SHE vol. XII, p. LIl) aus der Abhidharma-Kosa- 
vyakhya (der Sanskrit-Tradition) au.sgehobene, konnen in der Tat den Glauben 
erweeken, daB das 3. Pifaka seme Starke in nretaphysischen Problemen suche. 
— Der Name ...Abhidhamma" dcutet jedenfails auf seine Beziehung zum 
dhamma und heiBt wortlicU .,Lbcr- Oder Nebengesetz'*, die Ergiinzung 
des dhamma. 

■'*) So haben wahrscheinlich M.. C. u. D. die gleichlautenden Partien einem 
alteren Texte entlehnt, doch hat allem Anscheine nach auch M. (IV, 28 If.) aus 
D. (.VI. P. S.) geschdpft, ebon.so M. I, 6 (desgl. S.) aus A. 
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tionelle Interpretation einhergeht, von welcher wicli noeh Briich- 
stiicke im Anschlufi an eines der iiltesten Werke der Piili- 
Literatur, das sog. Patiniokkha, cine Art Beichtforniiilar, erhal- 
ten haben. Auch I'ehlt es nicht an sonstigen Anzeichen, die 
dafiir sprechen, daB eine liingere Reihe iilterer Kommentare 
(ARhakatha) den aus dem 5. nachchristlichen Jahrhiindert stam- 
menden des groBen Koninientators Buddliaghosa voraiil'ging. 

Dieser Gelehrte, dessen Heiniat dieselbe indische Provinz 
Magadha war, in welcher sich Buddhas Lehre am Iriihesten 
ausgebreitet hatte, entfaltete seine schril'tstellerische Tiitigkeit 
im hochberiihmten Mahavihara zu Anuradhapura aiif Ceylon. 
Kdnig dieser Insel war in damaliger Zeit Mahaniima (doS — 480), 
unter welchem besagtes Mdnchshaus, nachdem es von Mahasena 
(275 — 302) zerstdrt worden war, seiner vorigen Bestiminung 
zuriickgegeben wurde. Buddliaghosa war in der .\bsicht nach 
Ceylon gekommen, die in singhalesischer Sprache abgefaBten 
buddhistischen Kommentare in das Pali zu ubertragen. Kom- 
mentare in der Mundart der Ceylonesen gab es niimlich schon 
seit der Einfiihrung des Buddhismus auf Ceylon durch Mahinda, 
den Sohn des indischen Kdnigs .Asoka (urn die Mitte des 3. Jahr- 
hunderts v. Chr.). Gleich den Pilli-Te.xten, an die sie sich an- 
lehnten, waren auch diese Kommentare bis zur Regier'ung des 
Konigs VaRagamani (s. o.) zuerst miindlich ' (mukhapathena) 
iiberlielert, alsdann aber aufgeschrieben worden, „auf daB die 
Religion zu alien Zeiten bestehen m6chte“. So ist es denn nicht 
unwahrscheinlich, daB Buddhaghosa bei seinen Kommentierungs- 
arbeiten noch Handschrilten aus der Zeit der erstmaligen schrift- 
lichen Aufzeichnung des Kanons zu Rate gezogen habe; und 
wenn er sich wiederholt auf „die Alten“ (porana) beruft, so 
konnen ihm dabei Ansichten vorgeschwebt haben, welche in den 
von Mahinda mitgebrachten Kommentaren niedergelegt waren '). 

') I nsere Qiiellen lur allc dii'sc ViThultnis.so sind dii‘ ccyloncsischeri 
Chroniken Dipavanisii (zuisfhcn :!r>2 und 4.'i0 n Chr.) ii. .Mahavaiiisa (lii'pinn 
des H. Jahrh. n. Chr.). Cher die Bedeiitunt!; der Schiile des Nfaha-Vihaia zu 
Anuradhapura sprechen sich .sehr anerkennend aus: (iiiddhaphusa in der 
Kinleitung zu seiner Suinangala Vilasini (Konitnentar zu D.) part I, 1 und 
Dharamapala in seiner ParamaUha-dipani (Komm. zu Th. II. indem sie (fast 
iibereinstimmend) sich riihmen, Mahaviharavasinam samayani avilonia>ani („der 
rechten Lehre derer im .Mahavihara") zu folgen. 
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II. Die Kulturzustiinde im norddstlichen Indieii 
zu Buddhas Zeit. 

7. Im „Mittellaiule'‘ fMajjliimadesa, Sanskrit Madhyadesa), 
in einer Landschait, die von alters her am meisten nnter alien 
im Jambu-Eilande (Jambudvipa) in Ebren gelutlten wurde, ist, 
wie die L berliel'erung meklet, die Heimat des „\Veisen aiis deni 
Sakya-Geschlechte“ (Sakyamuni) zii siichen, and innerhalb der 
Grenzen dieses Gebietes liegen ancli die Stiitten. welche er auf 
seinen Wanderungen beriihrte. Die iiltere biiddhistische und die 
jiingere brahmanisehc Literatur gebcn zwar diese Grenzen nicht 
iibereinstimmend an '), docb ist der Schauplatz des ot'tentlichen 
Auftretens des Buddha sicher nbrdlich und siidlich voni mittleren 
Laufe des Ganges zu suchen. Die Stadte Savatthi (jetzt Sahet 
MahetJ, Kosainbi (jetzt Kosann), Rajagaha (Jetzt Kiijgir) und Ve- 
sall (jetzt Besarh) bezeiehnen die am weitesten voneinander 
abstelienden Punkte. Hier lag das Magadha-Reicli, das heutige 
Stid-Behar. iiber welches zu Buddhas Lebzeiten Seniya-Bim- 
bisara (~> 37 — 485) und darauf AJatasattu (485—45:3) herrsclite; 
ferner das Land der Kosala (Jetzt Oudh) mit seinem Kdnig 
Pasenadi, welchem auch das Land Kiisi untertan war, das 
zu seinet Hauptstadt das industriereiche und gelehrte Benares 
(Baranasi oder Kasi) hatte. Im Siidosten grenzte an Kasi Avanti 
(jetzt Malva), welches L'jjeni (Sanskrit t'jjayini, ’Du/ji'/; der 
Griechen) zur Hauptstadt hatte, wo damals der wegen seiner 
Grausamkeit beruchtigte Pajjota (Sanskrit Pradjota oder Canda- 
pradjota) Kbnig war'). 

Das Gebiet der Sakya haben wir zwischeu dem in der 
buddhistischen Literatur oft erwiihnten hdusse Aciravati (=Rapti) 
im Nordosten von Oudh uud den nepalesi.sehen Vorholien des Hima- 
laya zu suchen; im Osten bildet das Fliibcheu Rohini, das nocli 
heute so heifit, den AbschluB. Oldenberg bestimint den Bezirk 
noch genauer, indem er die Kreise Binayakpore, Bansee und 
die westliche Hiilfte von Haveli als dessen Bestandteile nennt, 


M. V, i;i. 12 gibt ul.s Grenzen ;ui: im O. die Sladt Kajangcila nnd 
jenseits derseiben Mahasala, im SO, den FluB Salalavati, im S. die Stadt Seta- 
kannika, im . die Brahmanen.stadt {ncbst Distrikt) Thuna, im N. das Fsira- 
dhaja-Gebirge. I'ber die Angaben der brahman. Literatur vgl. Lassen, Ind. A. 
r-, 119; Cunningham, Anc. Geogr. of India I, 440. 

-) Vgi. M. VII, 1, 21! If. 
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die „ganz iingefalir . . . ein Drittel des Uinl'angs der Aiark Bran- 
denburg“ aiismachen indgen. Das Land ist zu Buddhas Zeit 
sicher hochkiiltiviert gewesen ’); I'iir den Anbau von Reis ist es 
mit seinen tief gelegenen Ebenen iind dein nnersclibpi'lichen 
Reichtum an Wasseradeni, die deni Gctiirge entstriimen, wie ge- 
schaft'en; und daB der Reichtum an dieser gescluitzten Kdrner- 
frucht recht beachtenswert gewesen sein nuiB, darauf scheinen 
die Namen von Buddlias Vater (Suddhodana „Reinreis“) und 
von seinen vier Briidern („Klarreis“, „Starkreis", „\VeiBreis“, 
„UnermeBlicher Reis“) zu denten, wenn letztere aucli nur t'in- 
giert sein mogen. Wenn wir von einem „Staate“ der Sakya reden 
wollen, so diirfen wir dabei imsere Erwartungen nicbt zu hocb 
spannen. Es wird sicli um niclits weiter als uni einen kleinen 
Raubstaat handeln, der es verstanden liat, ini Scliatten der 
groBen benachbarten Monarcliieen sein Dasein zu I'risten. Der 
Stolz der Sakya war desbalb nicbt ini geringsten beeintrilclitigt, 
ja, er war geradezu spriciiwcirtlicli! Aber es lieiBt denn docli 
Suddhodana gar zu viel Ehre antiin, wenn man ibn ..OroBkbnig" 
genannt hat; eine hochtdnende Bezeichnung, die iibrigens der 
alteren Tradition fremd ist und der Walirheit gewiB nicht ent- 
spricht, da wir in Buddhas Vater nur etwa das zu suchen haben, 
was wir einen adeligen (iroBgrundbesitzer nennen wiirden. 

Bber die politische Geograpliie nidge noch gesagt werden, 
daB sich an jene groBeren Staatengebilde kleinere Freistaaten 
und Freistiidte anschlossen; so an Magadha die bllihende Frei- 
stadt Vesfili, wo das Geschlecht der lAcchavi die Oberliand 
hatte. wiihrend unsere Sakya mit ihren aristokratischen Ober- 
hauptern an Kosala sich anlehnten ^). Wir hdren von den Mallas 
von Kusinagara und Pava; von niiichtigen Biindnissen der Grenz- 


1) Es ist ubcrhaupt ein alter Irrtimi zu nieinen. Indian habe sich zii 
Buddhas Zeiten in einem bedauernswerten Zustande seistlieher und weltlieher 
Knechtschaft befimden: eine Annahme, die ja daduich erklarlieli wird, dad 
man in Buddha den Volksbeglneker und Sozialreformer sah. So wenip er dies 
gewesen ist, so sicher gab es damals in Indien bliihende Stadte and Dorter, 
die von machtvollen Fursten zu wohlgeordneten Staatswesen zusammengefatit 
wurden, deren Wohlstand durch die (nach un.serem (ieschmaek Ireilich ab- 
sonderliche) Wertschatziing der „Stadtschonen" d, h Hetaren seitens der hohen 
und hbchsten Kreise treffend gekennzeiehnet wird' .JedenI'alls stimmen buri- 
dhistische wie brahmanisehe Quellen darin uberein, dal’ damals die l,ebens- 
fiihrung in Indien durchaus behaglich, die Lebensbeiiingungen recht gunstig 
-) Vgl. M, P. .S, II, IS f ; M. \ 111, I, 


waren. 
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bewohner gegen die lurstliche Alleinherrscliaft, iind von An- 
strengungen, die diese machte, sie zu sprengen. Die nachma- 
lige Hauptstadt des Magadha-Reiches, Pataliputta (jetzt Patna), 
verdankt, wenn wir recht unterrichtet sind, solchen wiederholten 
Einfallen der Vajji (Vrjji), die nordlich vom Ganges safien, in 
das Gebiet von Magadha, seine Anlage und Belestigung durch 
Sunidha und Vassakara, die beiden Staatsminister des Kbnigs 
Ajatasattu, des Sohnes und Nachfolgers von Bimbisara *). 

8. Der Himmelsstrich, nnter welchem diese Staaten und Stadte 
liegen, hat alle Licht- und Schattenseiten eines tropischen Klimas. 
Von Jahreszeiten zahlte man damals auch vvie heute bloB drei; 
die kiihlp, heiBe und feuchte Jahreszeit ^). Fast miihelos ge- 
wann man dem Boden ab, was man zum Leben bedurfte, und 
behielt auch noch tiir solche etwas iibrig, die nicht arbeiten, 
sondern die sich der Beschaulichkeit hingeben wollten. Falle 
groBer tippigkeit^) scheinen zu jenen Zeiten, in die uns die 
alteste buddhistische Pberlieferung versetzt, nicht gerade selten 
und die Sittenzustande'*) nicht allerorts die besten gewesen zu 
sein. Reiche und GroBe besaBen ihre ausgedehnten Palaste, 
die der Jahreszeit entsprechend eingerichtet waren^). Besonders 
hohen Wert legte man auf kostbare Einrichtung und Kleidung. 
Tiicher von Benares und Sivi (im Norden) waren, wenn wir 
dem Kommentator Buddhaghosa glauben diirfen, seit alten Zeiten 

») M. P, S. I, 26 f. (M. VI, 28, 7 f.). 

•2) Vgl, M. [, 7, 1; C. VII. 1, 1. 

3) Vgl. S. N. V. 102, wo einer, der eko bhunjati saduni („der die suBen 
Dinge allein aufzehrf). als ein Menscli verschrien wird, der auf seinen (wah- 
ren) Vorteil nicht bedacht ist. Cbrigens redet aus dem Kasibharadvaja S. 
(init.) im S. N. eine dem asketischen Faulenzerleben keineswegs holde Ge- 
sinnung. In der Regel aber wird ein bettelnder Asket kaura irgendwo ver- 
gebens um eine milde Gabe angesprochen haben. 

G Vgl. was M. VIII, 1 iiber die Kurtisane Ambapalika gesagt wird, 
und wie durch sie Vesali zur hochsten Bliite gekommen sei. 

•’) „Die Tradition liiBt auch den kunftigen Buddha seine Junglingsjahre 
in drei solchen Palasten zubringen, ein Leben, dessen Hintergrund dieselbe 
Szenerie war, deren wunderbare Pracht unveriindert damals wie heute die 
Wohnungen der indischen GroBen uragab: schattige Garten mit Lotusteichen, 
auf denen schwimmenden Blumenbeeten gleich die leicht bewegten bunten 
Lotusbliiten im Sonnenglanz strahlen und abends weithin ihre Dulte verbreiten, 
und auBerhalb der Stadt die Parkanlagen, nach welchen die Ausfahrten Oder 
die Elefantenritte sich richten, wo vom Gerausch der Stadt entfernt unter dem 
Schattendach hoher, dichtbelaubter Mangos, Pippalas und Salbaume Ruhe und 
Einsamkeit den Konimenden empfangt" (Oldenbergl, 
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durch ihr feines Gewebe beriihint. Audi Goldstoft'e wurden 
dazu verwendet; goldene Armbiinder pflegten des Schmuckes 
halber paarweise an beiden Armen getragen zu werden. Die 
Zahl der Gespanne, die Lenten aiis der Khattiya-(Adels-3Kaste 
zu eigen gehdrten, mag sie auch iibertrieben sein, liiCt gleich- 
wohl auf die Pracht schlieBen, die bei I'eierlichen Anlassen ent- 
faltet wurde ‘). Dennocli war von einem eigentlicben KlassenhaB 
nichts zu bemerken, und nicbt einnial jene Scbranken, welche 
alte Satzungen zwischen der ackerbau- und gewerbetreibenden 
Bevolkerung, dem Adel und dem Priestertum aul'gerichtet batten, 
lieBen die gesellscbaftlichen Gegensiitze in soldier Sdiarfe 
hervortreten, wie dieses auf Grund der bralimaniscben Gesetz- 
biicher fiir eine spiitere Zeit allerdings angenommen werden muB. 
Ein Band gegenseitigen ^'ertrauens hielt alle umschlungen. „Zu 
jener Zeit blieben die Menschen bei der Wahrheit und hielten 
ihr gegebenes Wort,“ heiBt es in einem unserer Texte^). Mebr 
als alles andere aber trug ein Gmstand dazu bei, die Menschen 
der verschiedensten Lebensstellung einander nahe zu bringen. 
Es war dies die Uberzeugung, die alle teilten, daB Reichtuni 
und GenuB fiir das wahre Lebensgliick nur ein Hemmnis sei, und 
daB Freiheit und Friede ebenso wenig im Palaste wie in der Hiitte 
wohnen, sondern einzig und aliein im „hauslosen Stande'‘, in 
der „Heirnatlosigkeit“. 

..Hiuisleben eino Fps.soI ist, rrueinheitsstiitto; 

Frei wie die biil't aliein ist Haiisverlassen" h 
9. Seit wann sich diese Denkweise in Indien eingebiirgert 
hat, wer kann es sagen? — Manches spricht dafiir, daB die be- 
rufenen Wiichter iiber das Herkommen in Glaube und Sitte, die- 

') Als Muster eines indisclien Parkes damaliger Zeit mag das Jetavana 
bei Savatthi gelten, in welchem Buddba so gern verweilto. Drei Palaste tur 
die drei Jahreszeiten besaC u a. der Jungling Vasa, dessen Bekehrung M. I, 7 
erzahlt wird. Es ware ein Feichtes, eine ziemlich eingehende Beschreibiing 
der Flaus- und Zimmereinriehtung dor indischen GroBen, ihrer Kieidimg usw, 
zu liefern, bloB an der Hand der buddhistischen Texte. Die Erkiarung von 
M. P. S. V, 21) durch Buddbaghosa (Sum ) scbeint die Annahme zu recbtfertigen, 
daB das Benares-Tuch wegen seiner Gute sehr gesebatzt war {Kasikavat- 

1 ' thani hi sukhamatta telani na ganhati ..das Tueh von Kusi [d. i. Benares] nimmt 
wegen seiner Feinheit kein ()1 an"). Vgl, iiberdies M. Vlil, 2 und die .-\nmer- 
kung in SBE vol. XVII. p. 195. Iber das Sivi-Tuch (Siveyyaka dusa) vgl. 
.M. VIII. 1, 29. Goldener Kleider ge.schieht Erwahnung z. B. M. P. S, IV, 44 !!., 
auf das Tragen zweier goldener .Vrmbander an einem .\rm spielt S. N. v, 47 
an. Beispiele von kbniglichen Prunkzugen linden .sich in den Sutlas und sonst 
in Menge z. B. Samannaphala-S, init. -1 C. VII. 1. •’) S. N. v. 400. 
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Brahmanen, anfangs gegen die sich Balm breelieiuie asketische 
Richtung geeifert ‘) und er^t, als sie olme Erlolg bliebeii, sich 
dazu entsehlossen haben, aiich diese AuBerimg des religiosen 
Sinnes wie so manche andere unter ihren Schutz zu nehmen 
und gesetzlich zu regeln. Doch wie dein auch sein mag, so 
viel ist sicher: ein halbes Jalirtausend vor dem Beginn der 
christlichen Zeitrechming war der „Bettelnionch“ (bhikkhu, 
Sanskrit bhiksu) mit seinen Unterarten, als da sind derWander- 
monch (paribbajaka, Skt. parivrajaka) und der Wald- 
einsiedler (vanapattha, Skt. vanaprastha, die i/jhhoi des 
Megasthenes), in jenen Gegenden keine Iremdartige Erscheinung. 

Gleichzeitig stand das Sektenwesen in voller Bliite. Be- 
riihmte Lehrer (titthakara, Skt. tirthakara, von denen wir 
aber bis auf einen, den Stit'ter der noch heutigentags in Indien 
bestehenden Jaina-Sekte, Nigantha Nataputta-), genannt Maha- 
vlra „der groBe Held", kaum mehr als die bloBen Namen kennen, 
verfochten in Rede und Gegenrede ihre Ansicbten, und von 
ihnen liatte wieder jeder seinen Jiingerkreis urn sich, heilsbe- 
gierige Schuler, die nach des Meisters Anweisungen ein mehr 
Oder weniger strenges Leben fiihrten'^). Neben nichtbrahma- 

*) Vgl. Aitareya-brahmana VII, 13, 7 kiin nii malaiii kiin ajinam kirn u 
•smasruni kiiii tapah putram brahmana ichadbvam sa vai loko 'vadtivadali d. i. 
„wozii der Sclimutz (die Vernachlassigiing de.-< Aiilioren), wozu das Fell (als 
Kleid), wozu die Barthaare (nicht geschnitten), wnzu die Glut (als BuBe)'.’ 
Einen Sohn sollt ihr, Brahmanen. euch wunsuhen. diosor (urwahr ist die un- 
bestrittene (sictiere) Welt (fiir ilin)'" 

-) Xigantha Xataputta ist die buddhi.stischo Bezeiclinung fur den 
Stifter der Jaina-Sekte (vgl. .\I. VI. 3), 2; C. \’. s, i). Sein eigentlichor Name 
ist \ ardhamana, Sohn des Siddhartha von Kiindapura oder Kundagrama (von 
Jacobi SBE vol. XXII, p. .XI mit dem Kotigama der buddhisti.schen Texte [vgl. 
M. \ I, 29, 1] identifiziert und fiir eine Vorstadt von \'esali gehalten, wo ea 
viele Anhanger des Nigantha .Xataputta gab: vgl. M VI, 31). 

^) AuBer zahlreichen Belegen dafiir in den brahinanischen und buddhi- 
stischen Schriften haben wir auch das Zeugnis des Megasthenes, des Ge- 
sandten des Seleucus Xicator am Hofc des Candagutta (ca. 300 v. Chr.) bei 
Strabo 15, 60 (pag. 713): {lor^ rA.o,iiov^) v^uctg d.'rd 

y.ai xap.Ttar ayQia/v. ^tjd'fjrog ffAototr dff ftodtoioji’ Kai oivov. 

Gegen die dabei zum \ orschein koramenden .Auswiiohse erhob (nicht als der 
letzte) Gotaraa Buddha .seine Stimine; vgl. Dh. P. v. ill: 

„Nicht Nackendgehen, Schmutz, .Asketenhaartracht. 

Nicht Fasten, Schlafen aiit der bloBen Erde, 

Mit Staub sich schmieren, unbeweglich Sitzen*) 

Reinigt den .Mtinschen. der die Gier nicht aufgah." 

*1 .\llos Hinwoi.se auf vor.schiedone .\rten dor .Askoso. 
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nischen Sektenstil'tern, seclis an tier Zahl gcmeinhin als Sa- 
ntanas Oder Asketen bezeiclinet, wirkten brahmanische Scliulen 
iind Sekten der verschiedensten Richtung, dariinter solche, die 
altvedischen Ursprungs waren, wie die Addhariya-(Adhvaryu-), 
die Tittiriya-(Taittirlya-), die Cbandoka-(Chandogya-)Brahmanen 
und andere, die sicb ties eniporkeinienden Asketisnuis beniiich- 
tigt batten, wie die Brahmacariya-Brahnmnen. zu welchen letz- 
teren die Ajivakas zu rechnen sind“). sovvie die Jatilas, die ilir 
Haar getlochten triigen und Waldeinsiedler waren. In der Re- 
gel an gewissen Tagen, beini Eintritt in die liehte oder dunkle 
Monatshalfte (die durch den ziinehmenden bzw. abnelunenden 
Mond bestimmt wird), wo nach altliergebrachter Weise religiiise 
Feierlichkeiten (upavasa, uposatba) viel Volk an den Opfer- 
platzen zum Neu- und Vollinond.sopfer (dar.sapurnainasa) zu- 
sammenfiihrten, verkiindigten diese Sektenhiiupter ihre Lehre, 
ihren dhamma, wie man sagte, wobei sie nicbt selten zu hel- 
tigen Angriffen auf ihre (legner oder Nebenbuhler iibergingen. 
Da flogen denn wohl niitunter Reden hiniiber und heriiber, die 
welter nichts als Scliimpfereien waren; der Gegner ist ein Narr. 
ein Schwachkopf, und was er lehrt, ist eitel Lug und Trug u. dgl. ■*). 

Eine Frage aber spornte gleiebwohl alle, \t'enn wir die 
Skeptiker (natthika, Skt. nastika, die eigentlichen Xihilisten) 
ausnehmen, zum eifrigen Nachdenken an, die Frage niimlich: 
wie ist die Erlbsung, das Heil, die Rube, der Friede zu 
linden? Die einen batten diese, die anderen jene Lbsung in 
Bereitschai't und erorterten lebhalt das Tbema „vom rechten 
und verkehrten Wege''"*), d. h. vom Wege, der zum hbch- 
sten Gliick hinfiihrt oder nicbt. GroB war die Spannung, mit 
der Hoch und Niedrig, Jung und .Alt der Predigt dieser Heibs- 
lehrer lauschte. Wenn dann aucb biiufig genug bittere Ent- 
tauschungen auf allzu iiberspannte Erwartungen folgten, so 

■) Die .\amen der sech.s Sektenstifter (vgl. z. B. S. N’. Ill, (i; .\[. P. S V, (i| 
Sind: Piirana-Kassapii. MakkhaIi-(iosala,.Viila-Kesakambali. P,ikiidha-Kai( a\ana, 
Sanjaya-Belatthipiitta und Nigantha-XatapiiUa. Ks sei daliingestellt, ob in deni 
Bericht de.s Kiinigs Ajatasattu (Saniannapbala-S.) uber die ihin .seiten.s dieser 
Lehrer auf seine Frage nacb deni zeitlichen Gevvinn de.s reiigiiisen l.ebens 
zuteil gewordenen Antworten einKurnchen geschichtiicher Walirheit entbalten ist. 

Eine .AiUzablung der Brahmanenscbulcn s. D. I, 12, 1, 10 (Tevijja-Sutta 
1, 10). — In SBE vol. .XIII, p. 90 wird .\jivaka als einer aus der .Sekte der 
nackten Asketen erklart, aliein es tritt nicbt hervor. auf welchen (inind bin. 

■*) Vgi, S. N. V. STS ff. ^) Vgl. Tevijj,i-.S. 1, 

Haiily. Der Hinltifusniiis J -\utj - 
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machte das gepreCte Herz sich dennoch niclit in Klagen Luft, 
sondern erneuerte seine Versuclie nur mil anderen Mitteln. 
Denn ein Ausweg aus deni Leiden, das wuBte man, kann und 
muC gefimden werden, und einer von denen, die mil dem An- 
spruch auftraten, ihn wirklich gefimden zu haben — nicht der 
erste noch der letzte der Heilslehrer, die Indiens Geschichte 
aufzuweisen hat, aber gliicklicher und erfolgreicher als die an- 
deren — war Gotama, genannt der Buddha. 

10. Wir glauben die Bedeutung seines Werkes nicht zu 
mindern, indem wir ihm nur soviet Urspriinglichkeit zuerkennen, 
als ihm tatsachlich innewohnt. Buddhas Neuerungen beruhten 
auf etwas anderem, als worauf sie beim ersten Bekanntwerden 
der reichen buddhistischen Literatur zu beruhen schienen. Ver- 
gleiche mit jenem Ergebnis, welches die Einheit der abend- 
landischen Christenheit aufloste, haben als durchaus unzutreffend 
wieder aufgegeben werden miissen. Leugnete Buddha die Auto- 
ritat des Veda, der heiligen Schriften der Brahmanen, so hatten 
dasselbe auch schon andere vor ihm getan, wie denn iiberhaupt 
eine freiere Auffassung damals kaum mehr etwas AnstbUiges 
hatte *)• Auch auf brahmanischer Seite unterschied man im 
Veda einen Werkteil (karmakapda) und einen Wissensteil (jiiana- 
kanda) und, wahrend man einerseits das vedische Ritual fiir 
tiberfliissig erklarte, war man anderseits bemiiht, die Theologie 
des Veda nach freiem Ermessen umzudeuten. Wenn nun unter 
solchen Verhiiltnissen sich einzelne erkiihnten, noch einen Schritt 
weiter zu gehen und den Veda vbllig preiszugeben, wer wollte 
ihnen dies verdenken! Und so bildeten denn wirklich in den 
Landern am mittleren Lauf des Ganges, wo Buddha seinen Ruf 
ertonen lieB, die Anhanger des Alten und des Neuen Oder, wie 
sie allgemein hieBen, die Brahmanas und Samanas keine durch- 
aus unvertraglichen Gegensiitze. Sie verkehrten in ungezwun- 
genster Weise miteinander, wiewohl im gesellschaftlichen Leben 
nach wie vor die Brahmanen tonangebend blieben. Es gab 
Brahmanendorfer (brahmanagrama), d. h. Dorfer, in denen Brah- 
manen in groBerer Zahl zusammenlebten und deren Einkiinfte 
ihnen wohl auch zu Opferwerken zuflossen. So im Kosala-Ge- 
biete das an der Aciravati (der heutigen Rapti) gelegene Mana- 

') Vgl. .4uBerungen wie Brhadaranyaka-up. IV, 3, 22; tatra . . . deva a-deva, 
veda a-veda da (d. i. aut dem Standpunkte des Einsseins mit brahman) sind 
die (nitter N'icht-Gutter, die Vedas Nicht-Vedas. 
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sakata und im Magadha-Lande das am Dakkhinagiri („sudlicher 
Berg“, d. h. siidlich von Rajagaha) gelegene Ekanaja. BraFi- 
manen bekleideten hohe und einl'IuCreiche Ainter in furstlichen 
Diensten; sie hatten I’bernuB an irdischeni Besitz '). Der Opfer- 
kult machte immer noch einen Hauptteil ihrer Sorgen und Ar- 
beiten aus. Die alten Hymnen wurden. wo opl'erkundige Priester 
wohntcn, fleiBig aus deni Gediiclitnis vorgetragen Kurzum, 
es lebte das Alte fort neben deni Neiien in gegenseitiger Uul- 
dung. Und wie nahe standen sich nicht die aus deni Brabnia- 
nismus entsprungenen und die ihni in unabhiingigeni Oeiste ent- 
gegentretenden Sekten! Wenn es je zwischen ihnen zu Aus- 
einandersetzungen kani, so nahnien diese weit eher den iibrigen 
Saniana-Sekten als den Bralimanen und brabmanischen Scliulen 
gegeniiber einen scharferen Cliarakter an. (iotania Buddha 
selbst, der zu den Samanas gerechnet wurde, lebte mit den 
Brahmanen auf freundschaftlicheni Fu6e. Unliebsanie Szenen, 
dergleichen man so gern geneigt ist zu erwarten, spielten sich 
hochst selten ab und waren, wo sie vorkanien, nie eigentlich 
bitter und erregt. Fiir die keineswegs feindselige Haltung des 
Brahmanismus aber spricht vielleicht nicht wenig auch der Urn- 
stand, daC Buddha sogar an den heiligen Stiitten (cetiya) der 
Gegner^) seine Lehren vorzutragen keinen Anstand zu nehnien 
brauchte. Umsoniehr aber war ihm von .seinem freieren Stand- 

') Vgl. Tev. S. 1, 1, vvozu Budflhaghosa die Benierkung macht, daB die 
Brahmanen wegen der schiinen Lage von Manasakata am Fiusse ihre Hiitten 
aufschlugen und da auf- und abgingen, ihre mantras (Hymnen) reziticrend. 
Cher Ekanala vgl. S. I, 4. — Wir lernen aus .\1. P. S. I, 1,2 einen Brahmanen 
als Premierminister des Kdnigs .Ajiitasattu von .\Iagadha kennen. Von der 
Wohlhabenheit der Brahmanen und den nicht gerade besonders ehrcnvollen 
Mittein, wodurch sie dazu gekommen, redet Buddha im S. N'. v. 2S3 tf. 

-) Dafiir zeugen viele Stellen im S. N.. vgl. z. B. v. Hfili (mantaparagu 
= in den Hymnen bewandcrt), v. .'>(>8 (Savitti chandaso mukhatn = die Savitti 
[Savitri] d. i. Rv. Ill, fi2, 10 ist der Haupthymnus), v. I.'i7 (Savittim pucchami 
tipadam eatuvisatakkharam — nach der S. frage ich, die aus 3 padas nnd 24 
Silben besteht). Vgl. auch Tev. S 1. 13 (u. o.). 

•') Es ist kaum anzunehmen, daB die haul'ig erwahnten cetivas den Ihid- 
dhisten gehdrten. Werden wir hinter deni .Vanien i'dena, Gotaniaka. Sattam- 
haka, Bahupatta, Sarandada, Vapala (alle zu Vesali. vgl. .M. P. S. Ill, 2), Supa- 
tittha (zu Rajagaha), der Vajjis (M P, S, I. 1). .\ggalava usw. die der Krbaiier 
Oder Eigentumer der betr, cetiya.s zu vermuten haben ’ — Der ruhige Ton. 
in welcheni Buddhas I’nterredungen mit den Brahmanen gehalten zu werden 
pflegten, beriihrt nirgends angenehnier als in deni Tevijia-Sntta. in welchem 
doch Buddha eineSpraehe fuhrt. die an Klarheit iiichts zu uiinsehi n iihrig latit. 
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machte das gepreBte Herz sich dennoch nicht in Klagen Luft, 
sondern erneuerte seine Versuche nur mil anderen Mitteln. 
Denn ein Ausweg aus dem Leiden, das wuBte man, kann und 
inuB gefunden werden, und einer von denen, die mil dem An- 
spruch auftraten, ihn wirklich gefunden zu haben — nicht der 
erste noch der letzte der Heilslehrer, die Indians Geschichte 
aufzuweisen hat, aber gliicklicher und erfolgreicher als die an- 
deren — war Gotama, genannt der Buddha. 

10. Wir glauben die Bedeutung seines Werkes nicht zu 
mindern, indem wir ihm nur soviel Urspriinglichkeit zuerkennen, 
als ihm tatsiichlich innewohnt. Buddhas Neuerungen beruhten 
auf etwas anderem, als worauf sie beim ersten Bekanntwerden 
der reichen buddhistischen Literatur zu beruhen schienen. Ver- 
gleiche mit jenem Ergebnis, welches die Einheit der abend- 
landischen Christenheit aufloste, haben als durchaus unzutreffend 
wieder aufgegeben werden miissen. Leugnete Buddha die Auto- 
ritat des Veda, der heiligen Schriften der Brahmanen, so hatten 
dasselbe auch schon andere vor ihm getan, wie denn uberhaupt 
eine freiere AuEfassung dainals kaum mehr etwas Anstdfiiges 
hatte Auch auf brahmanischer Seite unterschied man im 
Veda einen Werkteil (karmakanda) und einen Wissensteil (jfiana- 
kapda) und, wahrend man einerseits das vedische Ritual fiir 
iiberflussig erklarte, war man anderseits bemiiht, die Theologie 
des Veda nach freiem Ermessen umzndeuten. Wenn nun unter 
solchen Verhaltnissen sich einzelne erkiihnten, noch einen Schritt 
weiter zu gehen und den Veda vbllig preiszugeben, wer wollte 
ihnen dies verdenken! Und so bildeten denn wirklich in den 
Landern am mittleren Lauf des Ganges, wo Buddha seinen Ruf 
ertonen lieB, die Anhanger des Alten und des Neuen Oder, wie 
sie allgemein hieBen, die Brahmanas und Samanas keine durch- 
aus unvertraglichen Gegensatze. Sie verkehrten in ungezwun- 
genster Weise miteinander, wiewohl im gesellschaftlichen Leben 
nach wie vor die Brahmanen tonangebend blieben. Es gab 
Brahmanenddrfer (brahmanagrama), d. h. Dorter, in denen Brah- 
manen in groBerer Zahl zusammenlebten und deren Einkiinfte 
ihnen wohl auch zu Opferwerken zuflossen. So im Kosala-Ge- 
biete das an der Aciravati (der heutigen Rapti) gelegene Mana- 

') Vgl. Auflerungen wie Brhadaran.viika-up. IV, 3, 22: tatra . . . deva a-deva, 
\eda a-veda da (d. i. auf dem Standpunkte de.s Kins.seins mit brahman) sind 
die Glitter Nicht-Giltter, die Veda.s Xicht-Vedas. 
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sakata und im Magadha-Lande das am Dakkhinagiri („sudlicher 
Berg“, d. h. siidlich von Rajagalia) gelegene Ekanaja. Brah- 
manen bekleideten liohe und einfluBreiche Amter in fiirstlichen 
Diensten; sie batten C'berfluC an irdischem Besitz ’)• Der Opfer- 
kult machte inimer noch einen Hauptteil ihrer Sorgen und Ar- 
beiten aus. Die alten Hymnen warden, wo opferkundige Priester 
wohnten, fleiBig aus dem Gediiclitnis vorgetragen '). Kurzum, 
es lebte das Alte fort neben dem Neuen in gegenseitiger Uul- 
dung. Und wie nahe standen sich nicht die aus dem Bralima- 
nismus entsprungenen und die ihm in unabhangigem Oeiste cnt- 
gegentretenden Sekten! Wenn es je zwisclien ihnen zu Aus- 
einandersetzungen kam, so nahmen diese weit eher den iibrigen 
Samana-Sekten als den Brahmanen und bralimanischen Schulen 
gegeniiber einen schiirferen Charakter an. Gotama Buddha 
selbst, der zu den Samanas gerechnet wurde. iebte mit den 
Brahmanen auf freundschaftlichem FuBe. Unliebsame Szenen, 
dergleichen man so gern geneigt ist zu erwarten, spielten sich 
hochst selten ab und waren, wo sie vorkamen, nie eigentlich 
bitter und erregt. Ftir die keineswegs feindselige Haltung des 
Brahmanismus aber spricht vielleicht nicht wenig auch der I'm- 
stand, daB Buddha sogar an den heiligen Statten (cetiya) der 
Gegner®) seine Lehren vorzutragen keinen Anstand zu nehmen 
brauchte. Umsomehr aber war ihm von seinem freieren Stand- 

■) Vgl. Tev. S. 1, 1, wozu Buddhaghosa die Bemerkung maeht, daB die 
Brahmanen wegen der soh(inen Lage von .Manasakata am Flusse ihre Hiitten 
aufschlugen und da auf- und abgingen, ihre mantras (Hymnen) rezitierend. 
tiber Ekanala vgl, S. I, 4. — Wir lernen aus M, P. S. 1, 1, 2 einen Brahmanen 
als Premierminister des Kbnigs .Vjatasattu von .Magadha kennen. Von der 
Wohlhabenheit der Brahmanen und den nicht gerade besonders ehrenvollen 
.Mittein, wodurch sie dazu gekommen, redet Buddha im S. N. v. 2s;t If. 

-) Dafur zeugen viele Stellen im S. N.. vgl. z. B. v. 9fi() (mantaparagu 
= in den H.vninen bewandert), v. (Savitti ehanda.so mukhani = die Savitti 
[Savitri] d. i. Rv. IH, 62, 10 ist der Haupthymnus), v. 457 (Savittim pucehami 
tipadam catuvi.satakkharain = nach der S. frage ich, die an.s 0 padas und 24 
Silben besteht). Vgl. auch Tev. S. 1. i:l (u. 6.). 

■*) Es ist kaum anzunehmen, dali die haiilig erwahnten eetiyas den Bud- 
dhisten gehbrten. Werden wir hinter dem Namen t'dena, Gotamaka. Sattarn- 
haka, Bahupatta, Sarandada, Capala (alle zu Ve.saii, vgl. M. P. S. HI, 2), Supa- 
tittha (zu Rajagaha), der Vajjis (.M P. S. I. 4), .Vggalava iisw. die der Erbauer 
Oder Eigentumer der betr. eetiyas zu vermuten haben'.’ — Der ruhige Ton. 
in welchem Buddhas t’nterredungen mit den Brahmanen gehalten zn werden 
pflegten, beriihrt nirgends angenehmer al.s in dem Tevijja-Sntta, in welchem 
doeh Buddha eine Spraehe fiihrt. die an Klarheit niehts zn wiinsehen lihrig latit 
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punkte alls erst recht alles, was bloC iiuBerlich den Menschen 
vom Menschen trennte, heiBe es nun Kaste, Titel Oder Kleid, 
vdllig gleichgiiltig. Es kam ihm .iiberhaupt nicht auf den Namen, 
sondern auf das Wesen, einfach und allein darauf an, daB jeder, 
ob Brahmane oder Samana, der hohen sittlichen Aufgabe ent- 
sprach, die ihm vermoge seiner Erkenntnis gestellt war ')• Auch 
war er sich bewuBt, eben sowohl Brahmane als Samana und 
darum ebenso gut keins von beiden zu sein. „Er hat die 63 
verschiedenen Ansichten uberwunden“, verkiindigt ein alter 
Text^), aber nicht um an ihre Stelle eine andere „Ansicht (ditthi, 
darsana), eine bloBe Welt- und Lebensanschauung zu setzen, 
die doch keinen um ein Haar besser gemacht haben wiirde, viel- 
mehr um diejenigen, die an ihn und sein dhamma glaubten, zur 
Wiirde eines „Ehrwurdigen“ (araha) „Erleuchteten“ (buddha) 
zu fiihren. 

Es brauchte sclion Zeit, bis es allenthalben offenbar wurde, 
daB diese und keine andere Tendenz seinen Bestrebungen zu- 
grunde liege. Von der Stunde an aber, da einmal hieriiber 
voile Klarheit herrschte, war es auch aus und vorbei mit der 
wohlwollenden Stellung des Brahm'anismus zum Buddhismus, 
und den Tieferblickenden wenigstens konnte es darum unmog- 
lich entgehen, daB der Tag kommen werde, wo beide Gegner 
sich miteinander messen sollten. Unter keinen Umstanden darf 
indes die nachmalige bittere Feindschaft zwischen Brahmanls- 
mus und Buddhismus, die mit der volligen Vertreibung des 

i) Am lehrreichsten ist in dieser Beziehung das SchluBkapitel des Dh. P. 
mit Strophen wie 386. ^1. 406: 

,.Wer andachtig und ehrbar sitzt, 

Die Pflicht erfullt, von Sunden frei, 

Das hdchste Ziel schon hat erreicht, 

Den nenne einen Priester ich.“ 

..Wer in Werken und Worten nicht. 

Noch in Gedanken Siinde tut, 

In alien dreien wohl bezahmt, 

Den nenne einen Priester ich.“ 

„Wer unter Feinden selbst nicht feind. 

Unter Grausamen milde ist, 

Nicht gierig unter Gierigen, — 

Den nenne einen Priester ich.“ 

Auch iiti S, N. begegnet man auf Schritt und Tritt dieser richtigen Schatzung 
der Menschen. h S. N. v. ii.SS. 
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letzteren aus Inclieii (iingefahr 1000 n. Chr.) endigte, uns ver- 
leiten, den Zeugnissen unserer altesten Texte zuwider die ver- 
wandtschaftlichen inneren und die gesellschaftlichen aufieren Be- 
ziehungen beider in Abrede zu stellen. Natiirlich ganz so glatt, 
wie die buddhistischen Schriften cs darstellen, hat sich der Sieges- 
zug des Weisen aus dem Sakya-Stamme niclit vollzogen. In- 
dem dieser — oft mit bitterer Ironie und jedenfalls stets mit 
groBter Entschiedenheit — das Opferwesen in MiBkredit brachte, 
die vedische Gelehrsamkeit als Torheit, wenn nicht geradezu 
als Schwindel bekiimpfte und den brabnianischen Kastenboch- 
mut nicht gerade glimpflich behandelte, muBte er sich notwen- 
dig viele Feinde machen. Aber der Brahnianismus war eben 
keine durch gesclilossene Organisation nuichtige Kirche, die sich 
obendrein des hilfsbereiten Schutzes eines miichtigen Staates 
zu erfreuen gehabt hatte; und das persbnliche Ansehen der 
einzelnen Brahmanen war keineswegs unerschiitterlich, wiewohl 
gerade der EinfluB einzelner besonders beliebter Brahmanen 
einem Erfolge Buddhas oder seiner Jiinger oft hinderlich ge- 
wesen sein mag. In viel hdherem Grade war dies der Fall 
gegeniiber den gleichzeitigen Asketenhaiiptern. vor allem der 
Jaina, die ja bekanntlich so viele Beriihrungspunkte mit der 
Lehre Gotamas zeigen, daB man oft nicht ohne weiteres zu 
entscheiden vermag, ob ein Text ihnen Oder den Buddhisten 
zugehort. Da sind heftigere Reibungen nicht ganz ausgeblieben, 
und auf beiden Seiten sind AuBerungen gefallen, die es mit 
der Wahrheit nicht eben sehr genau nahmen; so z. B. wenn 
in einem buddhistischen Texte von den Jaina gesagt wird, sie 
seien ohne Glauben, ohne Moralitat, ohne Scham usw. ; oder 
wenn diese mit dem Spottverse dienten: 

..Des Nachts auf weichetn Lager ruhn, 

’nen braven Trunk des Morgens tun. 

Zu Mittag speiscn, zur Xacht dann trinken. 

Zuckerwerk essend in Schlumnier sinken 
Zum Schlut! ist dann die Kriosung gewonnen: 

So hat sich'.s der Sakyasohn er.sonnen." 

tl. Eine wirkliche Neuerung, durch welche der Buddhis- 
mus seine Vorbilder im Brahmanentiim wie unter den Samanas 
weit hinter sich zuriicklieB, war, wie schon angedeutet, der 
Anspruch, oder vom brahmanischen Standpunkte aus beurteilt, 
die AnmaBung, keine Sekte zu sein wie die anderen, die alle 



Dlt Bmldhisnius. 


mehr oder wenigcr Eintagsfliegen waren, sondern eine Ciesell- 
schaft, welche an raumliche und zeitliche Schranken nicht ge- 
bunden, in Wahrheit also ein Staat im Staate war. Zu Leb- 
zeiten Buddhas hatte man noch keine \'eranlassung, diesem 
Anspruch Beachtung zu schenken, und da die Texte uns Buddha 
so, wie er lebte und lehrte, zu vergegenwartigen suchen, be- 
konimen wir auch nirgends von einem ernsten ZusammenstoB 
desselben mit den Brahmanen etwas zu hdren. Diese mochten 
hoffen, daB sein Werk mit seinem Tode bald von selbst ver- 
gehen werde. Allein Buddha starb, und doch bestand seine 
Schdpfung fort. Sie war also nicht wie ein Kleid nur auf einen 
Leib zugeschuitten, sondern von unbestimmten zeitlichen und 
riiumlichen Dimensionen. Ihr Stifter selbst ahnte nicht, daB 
und in welchem Umfange seine Prophezeinng zuschanden werden 
wiirde, die er seinem Lieblingsjiinger Ananda gegeniiber tat: 
„Nicht lange Zeit, Ananda, wird heiliges Leben bewahrt blei- 
ben; funfhundert Jahre, Ananda, wird die Lehre der Wahrheit be- 
stehen.“ Beherrschte doch nach dieser Frist die buddhistische Ge- 
meinde nicht nur Indien, sondern konnte ihre Apostel weit 
uber die Grenzen Indiens mit unerhortem Erfolge aussenden, 
den uns ganz neuerdings die Funde in den Sandwiisten von 
Turian in so iiberraschender Weise bezeugt haben! 

Aber die Gefahr, die der Buddhismus fur den Brahmanis- 
mus bedeutete, wurde noch erheblich verschiirft durch eine 
weitere wahre und wirkliche Neuerung. Niimlich der brahma- 
nischen Engherzigkeit entgegen, welche die Teilnahme oder 
Nichtteilnahme an deni erlbsenden Wissen von der unveriinder- 
lichen sozialen Stellung abhiingig machte, in die einen jeden 
seine Abstammung gewiesen, sprach sich Buddha vielmehr da- 
hin aus, daB iiuBere Rangab stuf ungen keinerlei MaBstab 
fiir die Befahigung zum Heile abgeben sollten. Auch der 
Niedriggeborene kann zur hochsten geistigen Wiirde empor- 
steigen. 

Wie nun die ersterwiihnte Neuerung den Kampf urns Da- 
sein zwischen Brahmanismus und Buddhismus zur unausbleib- 
lichen Folge haben muBte, so war die letzterwahnte geeignet, 
den Brahmanismus iiber die Grundlagen aufzuklaren, auf denen 
sein Fortbestand in Indien beruhte. Allein es darf dabei doch 
nicht iibersehen werden, daB Buddha an den Einrichtungen des 
sozialen Lebens selbst in keiner Weise rutteln wollte, wenn 
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er Leute aus alien Standen als in Sachen des Heiles gleichbe- 
rechtigt betrachtete : 

..Geiiftnet sei’n alien, die liiiren. 

Der Ewigkcit Pt'orten." 

Darum ist es auch durchaus unstatthaft, Buddha als sozialen 
Reformator hinzustellcn, ein Versuch, den schon Koppen mil 
Recht zuriickgewiesen hat')- Richtig ist allein, daC Buddha 
melir als irgend ein anderer der Annaherung der verschiedenen 
Lebensstande aneinander durch die Empfehlung des Lebens im 
„hauslosen Stande“, in der „Heimatslosigkeit“, Vorschub leistete. 
Indessen gewahren wir bei ihm iind seinen ersten Jiiiigern 
nichts von einer Vorliebe fiir die unteren Volksklassen. So 
viele Bekehrungsgeschichten wir auch aus unseren Pali-Schrif- 
ten kennen, beinahe iiberall figurieren in ihnen reiche und an- 
gesehene Leute. Eine Ausnahme scheint der Barbier Upali zu 
machen; aber eben nur scheinbar: denn als Hofbarbier der 
Sakya nimmt er eine ganz besondere Stellung ein; er ist da- 
niit Hofmann und erscheint denn auch als persdnlicher Freund 
der Sakya. Sehr bezeichnend aber fiir den Geschniack jener 
Zeiten ist in dieser Hinsicht eine AuBerung, die dem Vertrau- 
ten Buddhas, seinem Schuler Ananda. in den Mund gelegt wird. 
„Von groBer Bedeutung wurde es sein,“ sagt er zu Buddha, 
diesen autfordernd, vor dem Geiste des Roja, einer geachteten 
Personlichkeit, die Wahrheit aufgehen zu lassen, „wenn ange- 
sehene Leute sich der Lehre und Ordnung (dhamma-vinaya) an- 
schlossen" ^). Die Niedrigen und Armen lieB man, in den 
iiltesten Zeiten wenigstens, ihre Wege gehen, ohne sich um sie 
zu bekiimmern. Um ihre Gunst zu werben, hatte man damals 
auch um so weniger Ursache, als aus hdheren Standen ohne- 
dies viele (Sakyakula Oder kulaputta) aus freien Stiicken zur 
Lehre iibertraten ^). Koppen ist daher entschieden im Irrtum, 
wenn er die Ansicht vertritt, daB hierin der Buddhismus den 
Vergleich mit dem Christentum aushalte. Mit nichten; und was 
Koppen zu Gunsten seiner .Ansicht aus gewissen biiddhisti- 
schen Schriften anfiihrt, ist nicht geeignet, den Eindruck abzu- 
schwiichen, den die Darstellung des Vinayapifaka auf iins macht, 
und die Angaben dieses Werkes entsprechen unstreitig den ur- 

') Die Religion des Buddha 127. -) Vgl. M, VI. :ifi :i. 

■') z. B. M. I, 22. 2; auch .M, Vlll. 13. 3 ist lehrreich. Buddha nimmt in 

seiner flesetzgebung ausdrucklieh auf die kulaputta (Wohlgehurenen) Rucksicht. 
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-spriinglichen Verhaltnissen weit besser als die der jungereii 
Werke. auf welchc sicli Koppen beruft ')• Inimerhin war die 
!>chrankensetzeiide brahnianischc Abgeschlossenheit im Buddhis- 
miis grundsatzlich aufgehoben, and so hiitte denn, mit un- 
sereii MaBen gemessen, auch der Brahmanismus selbst vor dem 
Buddhismus den kiirzeren ziehen miissen. Es kam dennoch 
anders. Dank dem volkstiimlichen Charakter seiner Opferfeste, 
die ihn dem kalten und niichternen buddhistischen Kultus iiber- 
legen zeigten, sodaB, was die AusschlieBlichkeit ihm an Beliebt- 
lieit auf der einen Seite entzog, ihm das Schaugeprange groB- 
artiger religioser Festlichkeiten auf der andern wieder zuriick- 
gab, und nicht zum wenigsten dank dem klugen Sinne, womit 
man den einen und den andern Punkt der alten Lehre und 
Sitte abschwiichte oder abanderte^), erhielt sich der Brahma- 
nisraus in Indien, bis der Augenbiick kam, wo derselbe infolge 
von noch nicht vdllig aufgeklarten Verhiiltnissen einen bedeu- 
tenden Vorsprung vor dem unliebsamen Nebenbuhler gewann 
und ihn schlieBlich zum Weichen brachte. 

III. Das religiose Denken. 

12. Im bisherigen haben wir- mit annahernder Genauigkeit 
die Beziehungen des Buddhismus zum indischen Kulturleben fest- 
zustellen gesucht. Hierbei ist jedoch das religiose Denken noch 
unberiicksichtigt geblieben. Und doch begehren wir gerade dar- 
iiber Bestimmteres zu erfahren. Es eriibrigt uns daher, den 
religiosen Hintergrund, von welchem sich das eigenartige bud- 
dhistische Denken abhebt, zu beleuchten. 

Selbstredend ist aber das Bild, welches wir vorfiihren, nur 
die Metamorphose eines andern, ihm vorhergehenden, und dieses 
wieder die eines noch iilteren. Wir begniigen uns damit, die 
friiheren Metamorphosen beiseite lassend, bei derjenigen Halt 
zu machen, bei der das I’eligiose Denken Indiens im 6. vor- 
christlichen Jahrhundert angelangt war. Freilich hat auch diese 

*) Die Religion des Buddha 131. 

-) Insbesondere durch die ahimsa-Lehre, d. i. die Lehre von der Schonung 
der iebendcn Wesen (keine blutigen Opfer!), welche, wenn Biihler (ZDMG, 37. 
101) recht hat, ziierst von den orthodo.ven (brahmanischen) Asketen autge- 
stellt Worden war, also nicht eine Errungenschaft des Buddhismus bildet. Doch 
hat der Buddhismus die ahimsa-Lehre popular gemacht, und seinem EinlluB 
aul die i^nschaiiungswcise des Volkes ist es zuzuschreiben, wenn in der Folgc- 
zeit auch der offizielle Brahmanismus sie sich zu eigen machte. 
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Entwicklungsphase keineswegs in der Weise alle vorhergehenden 
iiberholt, daB von denselben nichts mebr iibrig geblieben ware. 
Vielmehr haben, abgesehen von jenem unmerkiichen Fort- 
wuchern der alten Formen in den neiien, worin sie ihre Ver- 
jungung feiern, religiose Oder religios sein wollende Elemente 
in groBer Zahl selbatiindig ihr Dasein diirch alle die vielen 
Wandlungen hindurcb fortgefuhrt, die das religiose Denken in 
den Kopfen der Gebildeten durchmacbte, und in einem einzigen, 
aber sehr bedeutsamen Falle sogar jenes mit neuen Keimen 
befruchtet. Ein solcher Fall liegt, wie wir glauben, vor in der 
Seelenwanderungslehre *), die zu Buddhas Zeiten von Ge- 
bildeten wie von Ungebildeten gleich iinbedenklich fiir vvahr 
gehalten wurde, ja, sie ist recht eigentlicb die Vorbedingimg, 
ohne die sich in Indien der Begriff „Erlbsung“ nicht denken 
laBt; denn wo man auch fragt, woven man denn erliist sein 
wolle, lautet die Antwort ubereinstimmend; vom Geburten- 
kreislaute. 

Die iibrigen Elemente liingegen, die wir liier im Auge baben, 
gehoren zum unermeBlichen Bereiche des Aberglaiibens, von 
welchem wir aber anzunehmen bereebtigt sind — und gerade 
die buddhistisebe Literatur kommt uns bierbei fiir diese Periode 
zu Hilfe — daB er eine maebtige und wabrbaft bestrickende 
Wirkung auf die Gemiiter ausgeiibt babe. 

Wenn wir dieser Seite des religibsen Denkens unsere Auf- 
merksamkeit nicht giinzlich entzielien zu diirfen glauben, so tun 
wir es, weil die historische Gerechtigkeit verlangt, daB eine 
jede Stimme mit Geduld vernommen werde, auch wenn sie fiir 
unser Ohr lastig ist. 

13. Nun besitzen wir iioch in einem buddhistischen Trak- 
tate, betitelt Mahasila^), ausfiihrliche Listen von aberglau- 

■) Gough (The Philosophy of the t paiiishads, London lh82) hat die Hypo- 
theso verfochten, daB die indisehc Philosophic, wclcher die Seelenwanderung 
in der einen Oder andcren Form als ausgemachte Sache gilt, hauptsachlieh 
aus diesem Grunde unter nichtarischen Eintliissen gestanden haben nuisse, 
und auch Rhys Davids (Hibbert I.ectiires IS.sl, S2) halt dafijr. dati die prii- 
ariachen Stamme den Seelenwandeningsglauben seit unbekannter Zeit hatten, 
und daB die Arier ihn erst annahraen. nachdem sie .sich mit den Nichtariorn 
zu einem Volke verschmoizen hatten. 

-) Der .'\b.schnitt findet sich zvveimal in unsern Texten: im Brahmajala- 
Sutta (vgl. Grimblot, Sept Sutta Palis. 12 tl.) und im Tevijja-Sutta (vgl. SEE 
vol. XI, p. lilt) U.). Beide gehoren zum D. - Fur die Kunde de.s indi.schen 
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bischeii Brauchen aller Art, vor denen als einer dem „rechten 
Benehnien“ (slla) schadlicheii Sache gewarnt wird. Darin werden 
namentlich autgefiihrt: Wahrsagerei aus Zcichen am menscli- 
lichen Korper, Augurien; Deutung von Zeichen, Tranmen, von 
guten und schlimnien Omen; Weissagung aus der Art, wie Ratten 
Tuch u. dergl. Gegenstande benagt haben; Opfer, die dem Gotte 
des Feuers dargebracht werden; Spenden von Dabbha-Gras 0, 
Spenden mit einem Lol'fel, Hiilsen-, Kleie- und Reisspenden, 
solche von zerlassener Butter, von ol und von solchen Fliissig- 
keiten, die aus dem Munde ausgespieen werden; blutige Opfer; 
Mitteilung von Spriiclien zur Erhaltung der Leibesgestalt, zur 
Bestimmung einer glucklicben Lage (fur Hausbau u. dgl.), zum 
Schutz der Felder, Gluck im Kriege, gegen Geister und Ko- 
bolde, um eine gute Ernte zu bekommen, Schlangenbisse zu 
heilen, als Gegenmittel gegen Gift, gegen Skorpionen- und Ratten- 
bisse; Wahrsagung aus dem Habichtsfluge, aus dem Gekriichze 
der Raben; Erraten der Dauer des Lebens; Mitteilung von For- 
meln zum Schutze gegen Verwundung; Vorgeben, die Sprache 
der Tiere zu verstehen. Die Wahrsagerei insbesondere ist uner- 
schopflich reich. Da horen wir des weiteren noch von Praktiken 
wie; gute und schlimme Punkte an Juwelen, Stocken, Gewan- 
dern, Schwertern, Pfeilen, Bogen und sonstigen Kriegswaffen, 
an Frauen, Miinnern, Junglingen und Jungfrauen, an Sklaven 
und Sklavinnen, an Elefanten, Rossen, Stieren, Ochsen, Ziegen, 
Schafen, an Hiihnern, Schnepfen, Iguanas^), an langohrigen Wesen, 
an Turteltauben und an Hirschen zu erkliiren. Oder man llebte 
es, zukiinftige Ereignisse unter den Menschen und Vorgange 
in der Natur, Sonnen- und Mondfinsternisse, Erdbeben, frucht- 
bare und unfruchtbare Jahre u. dergl. vorherzusagen. Es gab 

Volksbrauchs bietet nicht bloC der angefiihrte Abschnitt, sondern auch noch 
mancher anderer Passus in den buddhistischen Schriften interessante Einzel- 
heiten; z. B. C. V, 33, 3 (Aberglauben beini Niesen) vgl. Morris, Contemp. Rev. 
1881, May. .\icht minder reich ist die .Vusbeute fur die Kunde des indischen 
Volksbrauchs; vgl. M. V, 7, 2: ,.das Volk glaubt, daB in einem Baume Leben 
wohnt.'* 

*) Skt. darbha. Name verschiedener Graser, die bei den Opferzeremo- 
nien als Streu, Wische usw. gebraucht werden: namentlich kusa-Gras, Era- 
grostis cynosiiroides Retz. und Imperata cylindrica Beauv. 

-’) Iguana ist der Name einer Gattung von Kammeidechsen, die eine iiher 
200 Arten zahlende Familie der dickziingigen Eidechsen (Crassilinguia) bilden. 
Da sie aber ausschlieBlich der Neuen Welt angehoren, so ist obige Obersetzung 
ungenau, Es handelt sich urn .Monitor bivittatus oder eine andere Spezies. 
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Leute, die sich darauf zu verstehen vorgaben, durch guten Rat 
die richtigen Parchen zusammenzufiihren, Vertriige zum Ab- 
schluB Oder zur Auflosung zu bringen, es anderen zu ermog- 
lichen, Gelder in ihren Taschen anzusammeln und vorteilhaft 
auszuleihen. Beschwbrungen, Zauber-, Bann- und Fluchfornieln 
zum eigenen Heil und fremden Unhei!, als Abwehr gegen Sterili- 
tiit, Stummheit, Mundzwang, MiBbildung, Taubheit, desgleichen das 
Orakeln mit Hilfe eines Spiegels, eines jungen Miidchens oder 
eines Gottes erfreuten sich keiner geringen Gunst. Auffallend 
ist dabei nur, dafi auch hier wie oben mitten unter ofi'enbar 
aberglaubige Handlungen (zu den genannten nehme man auch 
den Brauch hinzu, Feuer aus dem Munde zu speien) in dem 
Texte, aus welchem wir zitieren, solche treten, die nach unserm 
Geschmacke nicht mit ihnen auf eine Stufe zu stellen sind; 
Sonnenkult und Kultus Brahmans. Werden wir wohl daraus den 
SchluS zu Ziehen haben, daU der Buddhismus auch alles der- 
artige als Aberglauben gestempelt habe? — uber den Gott 
Brahman reden wir gleich unten. Wenn es indes keine Art 
des brahmanischen Ritualismus gibt bis herab auf die Worte, 
deren sich der glaubige Brahmane beim Reinigen des Mundes 
Oder beim Baden bediente, die nicht in diesem Zusammenhang 
aufs strengste verpbnt wird, so werden wir kaum umhin konnen, 
jenen SchluB in der Tat zu ziehen und die Folgerichtigkeit 
zu bewundern, welche hier wie in so vieleni andern das aus- 
zeichnende Vorrecht des alteren Buddhismus gewesen ist. Er 
hielt es unter seiner Wiirde, mit dem Gemeinschaft zu pflegen, 
was unser Te.xt bezeichnend „gemeine Kiinste und liignerische 
Praktiken" nennt, wohl deshalb, well sie dazu angetan sind, 
den Menschen in eine unwiirdige Abhiingigkeit von auBermensch- 
lichen Machten zu bringen. .\us einem Vers im Sutta-Nipata 
einer Schrift von sehr altertUmlichem Charakter, die zur Wur- 
digung des alteren Buddhismus viele recht beherzigenswerte 
Gedanken in sich birgt, ersehen wir, daB der Atharva-Veda — 
der vierte unter den vier heiligen Vedas — in seinem Hymnen- 
schatz noch immer das Material fiir jene anriichigen Kiinste darbot; 
anderseits zugleich ein Beweis, daB die religiose Xatur dcrselben 
vom Brahmanismus fbrmlich anerkannt worden war. 

') S. N. V. 927. Der Vers lautet: 

Athabbanam supinam lakkhanam Atharva-Studium, Schlaf- und Zeichendeuterei 
no vidahe atho pi nakkhattain Soil er nicht uben. noch in Sternen le.sen. 
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\'erges8en wir iibrigens niciit, daB aucti der Buddliisnius, 
in dessen Augen — was die Erldsiiiig anbetrift't — der Mensch 
allein alles ist, in seiner Lehre von den iddhis oder iibernatiir- 
lichen Kriiften ein gutes Stiiek Magie enthiilt. Nur ist eben 
dabei der Mensch selbst sowolil Urheber als NutznieCer seiner 
(magisclien) Krafte. Er bringt sie diirch gewisse exaltierte Zu- 
stiinde seines Geistes hervor und macht ebenso aiich nur wiih- 
rend derselben Gebraiich von ihnen. Diirten wir darin nicht 
mit Recht ein Zugestiindnis erblicken, das der Buddhismus 
selbst wider Widen deni Volksglauben niachte? Wunderglau- 
big aber war der indische Geist, fast indchte man sagen, durch 
eine Art von Naturverhangnis zii jeder Zeit gewesen. In dieser 
Hinsicht liat also der Buddhismus eigentlich nur das Machtver- 
haltnls zwischen der Menschen- und Gdtterwelt umgekehrt, 
die Diener zu Herren und die Herren zu Dienern gemacht. 
War dies einmal geschehen, so konnte man sich unbedenklich 
alle halbwegs anstiindigen Formen des indischen Volksglaubens 
aneignen, ohne doch den Vorwurf t'iirchten zu miissen, den der 
Buddhismus seinerseits so gern gegen andere erhob, der Men- 
schenwurde etwas vergeben zu haben. 

14. Das volkstiimliche Denken hatte das Jenseits mit den 
devas (Gdttern) bevblkert, als deren hochster immer noch Inda 
(Indra) erscheint: mit den petas (pretas. den pitrs des Veda) 
d. i. den Seelen der .\bgestorbencn, den asuras, rakkhasas (rak- 
sasas) und yakkhas (yaksas), diimonenartigen Wesen, welchen 
hiiiifig auch der Tode.sgott Mrira zugesellt wird ')• Von diesen 
Wesen kannte man genau den Aufenthalt oder die Welt (loka), 
sei es Himmel oder Hdlle, und erziihlte eine Menge von Ge- 
schichten, die eine merkwiirdiger als die andere, die aber alle 
so gelaufig waren, dafi schon die leistete Anspielung geniigte, 
uni sie jedem alsbald vor die Seele zu rufen ^). Mit der Erde 
und ihren Bewohnern, den Menschen und den halbmenschlichen 
Wesen (Schlangendamonen oder nagas u. a.) stand das Jenseits 
in lebhaftem, toils freundlichem, teils feindlichem Verkehre. Ihm 
zu Ehren unterhielt man auf Erden das heilige Feuer und schlach- 
tete Tiere. So beim assamedha (asvamedha) oder RoBopfer, 
beim purisamedha (purusamedhaj, eigentlich Menschenopfer, 
wofiir aber schon liingst eine mildere Sitte als Ersatz Tieropfer 
hatte eintreten lassen, und bei so vielen andern, fiir die im 
') Vgl z B. S, V, ;i01) :,ih. -.ij Wiederholt im S. X. 
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brahmanischen Zeremoniell besondere Xamen vorgeseheii waren ‘). 
Eine Mittelstellimg eigener Art nalim das Geschlecbt der devatas 
ein; wohhvollende Geiiien von ungleicher Giite und Machtvoll- 
kommenheit, den Menschen zum Schutze gegeben, denen sie 
wohl auch in sclioner und leiiclitender Gestalt zu erscheinen 
pflegen, und deren Herzen sie lenken. Sie uingel)en, wenn es 
sein muB, in so grol.ier Zahl, daB alles init ihnen erfiillt ist, 
jene irdischen Stiitten, an denen sich i»edoutungsvolle Ereignisse 
zutragen sollen, und halten sich besonders gern in der Niihe 
von Biinmen, Fliissen und Hausern auf “). Indem nun der Buddhis- 
mus diese Seite des Volksglaubens stiitzte, so dart es uns niclit 
wundernehmen, wenn ahnliche abergliiubige Vorstellungen wie die, 
welche er sich anschickte auszutreiben, in Gestallt der zu hiiheren 
und niederen Genien degradierten alten \'o]ksgottheiten wieder 
ihren Einzug in die Feste des gelauterten Glaubens hielten. Ja im 
AnschluB an diesen Genienglaiiben bildete sicli spiiter sugar eine 
eigene Wissenschal't aus, vatthuvijja(vastuvidya} genannt, die uns 
als eine Kunst beschrieben wird, die Vorteile oder Nachteile der 
Lage eines Teiches, eines Gartens u. dgl. herauszufinden ^). 

15. Derselbe Volksglaube jedoch, welcher die devas mit 
Indra an der Spitze mit gottlichen Ehren umgeben hatte, hatte — 
nicht unbeeinfluBt von den unter das Volk gedrungenen Lehren 
der religiosen Spekulation auf einer mehr fortgeschrittenen Stufe, 
sicherlich aber schon vor Buddha — Brahman, die Personi- 
fikation des unpersonlichen brahman, auf den Thron erhoben. 
Vor seinem Glanze erblaBten die alten devas, und dementspre- 
chend fiihrt auch im buddhistischen Glauben Brahman oder Brahniii 
Sahampati^) die Rolle des obersten aller Genien. Das Wort 

'J Vgl. S. N. V. ,302. 

'-) Vgl. M. P. S. Ill, 14 cf. I, 26. Fur die Vorstelliing von der Fn’iillung 
des Raumes mit devatas vgl M. P. S V, 10 und dazu die Bemerkung des 
Buddhaghosa (s. SBE vol.XI, p. Ss, n. 1). Eine Klassifikation der devas vom Stand- 
punkte des buddhistischen Volk.sglaubens vgl M.I.Ii.;!!). ■*) Vgl. (.'hilders s. v. 

•*) Die Erklarung von Brahma Sahampati dureh .Vnlelimmg des saliuni- 
pati an skt. svayampati (vgl. SvayambhO) ist eine der vielen genialen Kon- 
jekturen Oldenbergs*) (s. SBE vol. .XIII, p. 36, n, 1 1. Na<-h deni Petersh. Wiirter- 
buch s. V. ist Brahma Sahampati oder Sahapati .s. v, a. ..Herr von der von 
den Menschen bewohnten Welt." Brahma Sahampati er.seheint in alien wieh- 
tigen Momenten in Buddhas Leben: so. urn Buddha zu he^timmen. seine Eehre 
zu predigen (M, I. .5. 4 If 1, um ihn zu verherrliehen (M I, is, .\I.P..S. VI. l.'i u.o.) 

•) Doch sagt 0. selbst. das Wort sei nicht mit Sirherheit zu erklaren: 
Buddha” S. 140. .\nrn. 1 
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brahman gibt uns selbst aber zugleich den Schliissel an die 
Hand, um mittels seiner eine ganz neue Welt religioser Ideen 
zu erschlieBen. Sie kennen zu lernen ist schoii darum uner- 
laBlich, weil wir anders eine geschiclitliche Ansicht vom Buddhis- 
nius niemals gewinnen wiirden. An ihrem Aufbau hat der Volks- 
glaube zuniichst keinen Anteil, es sei denn, daB er es war, der 
ihr jene Vorsteliung zufiihrte, die fortan sich unlbsbar mit ihr 
verbinden soilte, die von der Seelenwanderung. Wir sind 
demnach an dem Punkte angelangt, wo wir die Lehre vom 
brahman oder dem Ail-Einen besprechen miissen. 

Zwei Wege fiihrten in Indien zur Spekulation. Der eine 
hatte seinen Ausgangspunkt im Zweifel und liberdruB an den 
vielen devas, der andere im Opferdienst. Auch mogen es hier 
und dort verschiedene Kreise gewesen sein, die sich der Spe- 
kulation zuwandten. Die einen ergriffen sie, um den Unglauben 
zu iiberwinden, die andern, um sich zu einer hoheren Auffas- 
sung des Gdttlichen zu erheben. 

Schon im Rigveda, dem altesten aller indischen Literatur- 
denkmaler, treten uns mitunter skeptisch angehauchte AuBerun- 
gen entgegen. So heifit es in einemHymnus: „Bringt Lob dem 
Indra, wenn ihr Beute wollt, wahres Lob, wenn er wirklich 
ist“ ’)• Aber man beruhigte sich nicht bei dem Zweifel, sondern 
suchte an seine Stelle etwas Besseres zu setzen, etwas, wo- 
durch zugleich dem Wirrwarr der vielen bunten Gottergestalten 
und der schauerlichen Zweifelsode ein Ende gemacht wiirde. 
Ein wichtiger Schritt zu diesem Ziele war schon getan, als man 
erkannte, daB alle devas nur Namen seien fiir etwas, was sei- 
nem Wesen nach bloB Eines ist. „Sie (die Dichter) — so driickt 
sich ein Hymnus^) aus — nennen (ihn) Indra, Mitra, Varuna, 
Agni, dann ist er der gdttliche, schonbeschwingte (Vogel) Ga- 
rutmat; das Eine, das ist, nennen die Dichter auf ver- 
schiedene Weise, sie nennen es Agni, Yama, Matarisvan.“ 
Das seiende Eine oder das eine Seiende (ekam sat, ev 6v), 
ein geschlechtloses Prinzip wird mithin zunachst behauptet. Dann 
aber fragte man welter: wie kam dieses Eine dazu, sich in der 
Welt auszugestalten? Woher ist die Schopfung? Ist sie 
vielleicht selbst das Eine? — Ein Hymnus^), das Schopfungs- 
lied genannt, gibt hierauf die Antwort. „Am Anfang“, so heifit 
es, „gab es noch keine Gegensiitze von Sein und Nichtsein, Tod 
-) Rv. 1, l(i4, 46. 


') Rv. 8, ion. 


■‘) Rv. 10, 120. 
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und Unsterblichkeit, Tag und Nacht. Niir Eines atmete ohne 
Hauch von selbst, und dieses Eine kam zuin Leben (Weltleben) 
kraft der Wiirme." — Doch befriedigt diese Erklarung den 
Dichter nicht, und die Schbpfung bleibt nacli wie vor fiir ihn 
ein Riitsel. 

..Da gab os woclor Soin noch gab es Xichtsoin, 

Nicbt war dor Duiwtkrois und der Hiniinc! driibcr. 

Bewcgt sioh v\as‘.' und wo? in wossen Obbut " 

Gab es das Wassor und don tielon Abgrund? 

.\icht Tod und nicht ( nstorblichkeit war damals. 

Dor Tag war nicht geschicdon von don Nachton. 

N’ur Einos atmot ohne fromdon Anhaucii 
Von selbst; nicbts andrcs gab cs ubor diesetn. 

Da regte sich in Dim zuni orsten Male 
Der Trieb, es war des Gei-stes erster .Same, 

Das Band des Seins entdeckten in dom .Nicht.soin 
Die Weisen, einsichtsvoll im Herzen strebond. 

Wer weiC es wohl, wer kann es uns verkunden. 

Woher entstand. wobor sie kam. die Scbiij'Hing. 

Und ob die Gofer naoh ihr erst geworden? 

Wer weid es doch, von wannen sie gekomnien'’ 

Von wannen diese Schopl'ung ist gekommon. 

Ob sie geschaffen oder unerschaD'en, 

Das weid niir der. des ,\uge sie bewachet. 

Vom hochsten Himmel — oder weid Er's aueh nicht? " 

Nicht imnier I'reilich findet die Schopl’ungsidec einen so 
reinen Ausdruck wie hier. In Indieu liebt man das Anschau- 
liche, und was ist dort von alleni Anschaulichen das Anschau- 
lichste? Otfenbar dasjenige, womit jeder am mei.sten vertraut 
war, und dies ist das Opfer. In das Opfer konnte man ailes 
hinein- und aus dem Opier ailes herausdeuten. Wundern wir 
uns daher nicht, wenn auch die Welt aus einem Opfer entstan- 
den sein soil. Die Gotter opferten den Purusa (den Urmenschen), 
und daraus geht ailes hervor, so verkiindet das Purusalied *). 

Wiihrend demnach die einen, iiberdrussig der vielen devas, 
das Eine betonten und daraus das Viele her/mleiten suchten, 
gingen die anderen, denen die Erb.schaft der Vtiter noch zu 
heilig war, darauf ams, diirch mystische Hetrachtung das 
Opfer zu ergriinden und auf diese Weise das Schdpfungsproblem 
zu liisen. Erst nachtriiglich werden sich diese beiden Wege, 
zuni ubersinnlichen zu gelangen, vereinigt haben. .\uch werden 

M Rv. lu. lid. 
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es wohl Brahmanen gewesen sein, welche die Opfersynibolik 
pflegten, Nichtbrahmanen, philosophierende Fiirsten und Adelige 
hingegen, welche den rationalistischen Weg einschlugen *)• 

Am Opfer bedeiitet jeder Teil, jedei- einzelne Vorgang etwas, 
was er nicht selber ist. Wir nennen dies ein Symbol. Aber 
in den Augen der Brahmanen llolJ Symbol und Wirklichkeit zu- 
sammen, und nichts war ihnen gewdhnlicher als zu sagen; das 
Opfer ist das Weltall^), wo sie doch nur hatten sagen diir- 
fen: das Opfer bedeutet das Weltall. Und wiederum lag es 
ihnen so nahe, dasjenige, was das Opfer wirksam macht, also 
das seine Darbringung begleitende Wort Oder richtiger gesagt; 
„das geistige Fluidum, welches das heilige Wort und seinen 
Trager, den Brahmanen, iiber das profane Wort und die pro- 
fane Welt erhebt“, das brahman, wie man es nannte, zur 
Grundkraft zu erheben, die sich in allem betatigt und im Grunde 
aller Dinge waltet. 

„Durch das brahman — so lesen wir in eineni der brah- 
manischen Opferbucher — werden Himmel und Erde zusamraen- 
gehalten“; „das brahman ist das Erstgeborene in diesem All“. 
Allerdings nur das Erstgeborene, noch nicht das Ungeborene 
Oder das Prinzip von allem. Doch laBt auch diese Gleichsetzung 
nicht lange auf sich w'arten. An einer andern Stelle desselben 
Buches (Satapatha-brahinana) heifit es geradezu: „Das, w'as 
war und was sein wird, preise ich, das groBe brah- 
man, das Eine, Unvergangliche“ ■’). 

Mit dieser Vorstellung vom brahman traf aber eine andere 
zusammen, die des Ich, des Innersten an uns, des Kernes der 
menschlichen Persdnlichkeit, ausgedriickt durch atman, eigent- 
lich Hauch, Atem, das Selbst, das Subjekt. Und so wde das 
brahman das Erstgeborene im All genannt worden war, so wird 
nun der atman, das erste, was im Menschen wird, „der Erst- 
ling dieses AIT' genannt. Indem so das menschliche Selbst in 
das gottliche umgewandelt, Oder das gottliche Selbst dem wahren 
menschlichen gleichgesetzt wird, bedeutet dieser „h 6 ch s te“ atman 

') \gl. Garbes sehr lehrreichen Aufsatz „Die Weisheit des Brahmanen 
Oder des Kriegers?" in seinem Buche: Beitrage zur indischen Kulturgeschichte, 
Berlin 1903, S. 1—36. 

-) Es sei hier bloB an Brhadar.-up. 1, 1 erinnert, wo das A.svamedha 
(RoBopfer) auf das Weltall und seine Teile ausgedeutet wird. Beispiele dafiir 
linden sich in der Brahniana- und 1 panisadliteratur in groBer Zahl. 

h X. 4. 1. 9. 
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(paramatman) nicht mehr das am Menschen in die Erscheiniing 
Tretende, sondcni das iiber alle Erscheiniing Erhabene, „\veiter 
denn der Himmel, weiter denn der Atlier, vveiter denn diese Erde, 
weiter denn alle Wesen“. 

Die beiden neucn 13egriffe brahman and Titman siiid zu- 
niichst nebcneinander liergegangen; wir wisscn nicht, wie viele 
Jahre oder Jalirlumderte, and auclt die Xarnen der alien Weisen 
wie Yajnavalkya oder Sandilya, denen in den Briihmanas usw. 
die Diskussionen iiber brahman iind atman in den Mund ge- 
legt werden, kbnnen wir nur mit MiBtrauen betrachten. Sicher 
ist aber, daB sich im Laule dor Zeit jene Kategorieen einander 
immer mehr aniihneln, bis sic bloB nocli zwei Namen fiir den 
einen Mittelpunkt sind, um den sich nun alle Spekulationen 
drehen. Nun dart' man freilich nicht erwarten. in diesen ein 
wohlausgebautes philosophisclies System in unserem Sinne zu 
finden; es hat dazu in jenen Zeiten die dialektische Schulung 
so gut wie die Neigung gefehlt. Es dart uns auch nicht ver- 
wundern, etwa ini Satapatha-Brahmana zu lesen, wie der atman 
gar nicht als Gott oder als das Eine, das groBe Seiende. son- 
dern soziisagen als ein ins Riesenhafte gesteigerter Mensch er- 
scheint, der sich in seiner Einsamkeit tiirchtet, Sehnsucht emp- 
findet, Menschen zeugt usw. Daneben dann wieder, auf einer 
hdheren Stufe des Denkens, die Feststellung. daB der atman 
von alien Schranken, die das Wesen des Menschen einengen, 
frei ist und vielmehr die Priidikate zuerteilt bekommt, die nur 
dem liochsten Wesen zustehen : Vollkommenheit, absolutes Eins- 
sein, unbegrenzte Fiille. Aber bei aller Phantasterei im ein- 
zelnen wird man sich docli des Eindrucks nicht erwehren kbnnen, 
daB hier ein Versuch, das Weltriitse! zu Ibsen, vorliegt, wie er 
kiihner und grandioser kaum gedacht werden kann. 

Jene Geheimlehre vom brahman und Titman ist, wie es 
scheint, ihrem einen Teile nach (als brahman) aus dem Opfer 
und ihrem anderen Teile nach (als iitman) aus dem in der tief- 
sten Stille des Gemiites sich vollziehenden Verkehre des per- 
sbnlichen Ich mit dem unpersbnlichcn gbttlichen Selbste hervor- 
gegangen. Wir kennen sie aber nun einmal nur in der Fassung, 
die eine spiitere Zeit ihr gegeben. nachdem die in den verschie- 
denen Kreisen gereiften Gedanken gleich Biichen, die von ver- 
schiedenen Seiten her zur Ebene niedersteigen, in ein einziges 
Belt zusammengeleitet worden waren. F pan i. sad heiBen diese 

Htifily. l>«-f Hipl(ih,*^nins J \uf!. •» 
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Gedankenbaclie in der zweckninCisen Vereinigiing, in welclier sie 
eine besondere Literatiirgattung, die eigentliche pliilosophische 
Literatiir des alien Indien bilden. Ihr Inhalt ist kurz gcsagt 
„das Eine oline ein Z\veites“ (ekam advitiyam), von wel- 
chem man nur sagen kann; „es ist“ (asti), oder „nein, nein“ 
(neti, neti), d. h. es ist nicht so wie dieses oder jenes. Das Eine 
aber ist immer das Gdttliche, das brahman, und „brahman 
bin ich“ (aham brahma asmi), denn das Selbst, der atman, ist 
das brahman. Fur den, „der dieses \veiB“ (ya evani veda) gibt 
es keine in „Namen und Gestalten“ (namarupa) ausgebreitete 
Welt, und nach dem Tode hdrt auch das individuelle BewuBt- 
sein auf. Da ist nur noch Einheit, und diese ist Allheit (sarvam); 
da ist auch Leidensfreiheit. 

„\Ver forschend allc Wesen im eigenen Selbste findet, 

Fur den entweicht der Irrtum und alles Leiden schvvindet." 

Der Nichtwissende hingegen, der den Schein der Welt fiir Wirk- 
lichkeit halt, muB nach dem Tode eine Reihe von Zustanden 
Oder Zustandsveranderungen durchmachen, ein wiederholtes Ge- 
borenwerden (punarbhava) und Sterben erlahren: 

„Im Geiste solten merkcn sie : 

Nicht ist hier Vielheit irgendwie. 

Von Tod zu Tode wird verstrickt, 

Wer eine Vielheit hier erblickt"'). 

Leiden und Wiedergeborenwerden sind namlich die beiden 
Begrilfe, die sich ganz von selbst ergeben miissen, wo der 
atman oder das brahman in so iiberschwanglicher Weise ver- 
herrlicht wird. Was auBer ihm ist, sagt Yajnavalkya, ist 
voll Kummernis. 

Um der Macht des Todes zu entrinnen. der sich nach 
einer ziemlich friih auftauchenden Ansicht nicht mit dem einen 
Schlage begniigt, den er gegen den Menschen fiihrt, versucht 
dieser zuerst durch Opter, insbesondere durch das Agnihotra den 
Tod (Mara) zu versohnen undzuletzt durch das Wissen vomAll- 
Einen in der Einheit mit brahman Ruhe zu finden. Ohne diese 
Einheit ist das Leben nur Leiden. Der atman allein ist leidens- 
frei. Darum ist selig, wer atman kennt, „das groBe, endlose, ufer- 
lose, durch und durch Erkenntnis seiende Wesen". Dort t'in- 
det sich kein Begehren mehr. Wo aber die Begierde verstummt 
ist, hat auch das Tun (karman) sein Ende erreicht. Das vom 


') Die Belege s. bei Deussen, Das System des Vedanta. 1883. 
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Tod erldsende Wissen ertdtet daher das Begehren sowohl als 
das Handeln. Die Ruhe oder das Nichttiin ist das hochste Gut, 
das Gegeiiteil vom leidenschaffenden Tun. Alles iibrige, auch 
die Pt'lichterfiillung, ist fur diesen Standpunkt bedeutungslos 
geworden. Der religiose Ritus mit seinen Opfern aber hat erst 
recht keine Geltung mehr. In der volligen Losldsung von der 
Welt haben wir demnach das praktische Ergebnis der Lehre 
vom brahman-atman zu erblicken. „Ihn, den atman erkennend, 
lassen Brahmanen davon ab, nach Nachkommen zu begehren 
und nach Habe zu begehren und nach weltlichem Heil zu be- 
gehren, und als Bettler ziehen sie einher“ '). Fiir diese welt- 
fliichtigen Weisen verlohnte es sich nicht einmal der Miihe, die 
Welt zu retten. Es war ihnen genug, die eigene kleine Welt, 
die ein jeder mit sich fiihrt, die Individualitiit, durch das 
Wissen zu befreien und darum zu vernichten. Das Interesse 
an der Welt, obzwar kein unmittelbares und unbedingt Idbliches, 
konnte fiiglich erst dort wieder erwachen, wo im Mittelpunkt 
der Betrachtuug nicht mehr das Selbst stand, sondern das Lei- 
den, und dies war der Fall im Biiddhismus^). 

16. Andere spekulative Richtungen als die pantheistische der 
Upanisaden, welche auch einfach als Vedanta d. i. Ende oder Ziel 
des Veda bezeichnet wird, waren aller Wahrscheinlichkeit nach 
schon damals in Indien von einzelnen eingeschlagen worden, 
und es haben sich von [zweien derselben, der Yoga- und der 
Samkhya-Lehre, Niederschlage in der einen und andern Upa- 
nisad erhalten. Mit dem Grunddogma des Vedanta ist die Yoga- 
Lehre nicht unvereinbar. Im Sinne der letzteren heiUt yogin 
„der mit Gott Einsgewordene“, und es fragt sich nur, ob dieser 
„Gott“ persdnlich oder unpersonlich zu verstehen ist. Als per- 
sdnlichen Gott verstanden ihn sicher die spateren Anhanger 
der Yoga-Lehre, wiewohl die Gottesidee iiberhaupt gar nicht 
in das System paBt, wie man beiGarbe^) nachlesen mdge. Immer- 
hin aber wiire es mdglich, und manche AuBerung in der Maitri- 
upanisad weist darauf hin, daB die iiltere Yoga-Lehre sich 

') Vgl. Oldenberg, Buddha*'’, 70 t. .Man vgl. auch S. N. v. O.'i: na puttara 
iccheya, nach einem Sohnc mdge er nicht verlangen. 

2) Wie der Buddhismu.s selhst dachte. ist z. B. aus S. N'. v. 30 ersichtlich : 
„Wer mit Freunden und Vertrauten Mitleid hat. verliert (seinen) Vorteil (aus 
den Augen), indem er einen gefesselten (durch andere in Anspruch genom- 
menen) Geist hat." 

■*) iSanilvhya und Yoga, S. .'iO. 
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an den pantheistisclien Gedanken anlelinte, verschieden von der 
Yoga-Lehre der jiingeren Yoga-Sutras '). Mit der Samkhya-Lehre 
verhalt es sich iihnlich. Ein Widerspruch zwischen ihr und 
der Vedanta-Lehre ist nach den Sanikhya-Sutras unleugbar vor- 
handen, wie denn z. B. Satnkara, der bedeutendste Vedantist, 
in seinem Koramentare zu den Brahmasutras oit genug gegen 
den Samkhya polemisiert. Allein es ist fraglich, ob man den 
Gegensatz auch anfangs schon so empfunden hat wie spater. 
Wenn die Samkhya-Lehre beispielsweise von einer Vielheit in- 
dividueller Geister redet, so hat auch die Vedanta-Lehre vom 
Standpunkt des gewohniichen empirischen Wissens aus, das sie 
freilich als Nichtwissen kennzeichnet, eine solche Vielheit zu- 
gestanden, und es gibt Upanisaden, welche lange und breite 
Schilderungen vom personlichen Selbste oder von der indivi- 
duellen Seele (jivatman) enthalten^). Auch die Urmaterie (pra- 
krti) der Samkhya-Lehre laCt sich mit einem Begriff vergleichen, 
welcher in der Fortbildung der Vedanta-Lehre (schon in der 
Sveta^vatara-upanisad) mehr und mehr zur Geltung kam, mit 
der Vorstellung einer Maya oder Weltillusion®). Mogen nun 
aber auch in zeitlichem Zusammenhang mit der Vedanta-Lehre 
noch andere Lehren ihre Ausbildung empiangen haben, so fehlen 
uns doch die ndtigen Mittel zur sicheren Bestimmung ihres ge- 
genseitigen Verhiiltnisses; ein Mangel, dem durch die offiziellen 
Lehrschriften der in Indien als orthodox anerkannten sechs phi- 
losophischen Systeme schon mit Riicksicht auf ihre spate Be- 
glaubigung keineswegs abgeholfen wird^). Deswegen ist auch 
nicht im Satnkhya-System des Kapila oder in irgend einem 
andern, sondern einzig und allein in der Lehre vom brahman- 
atman der Ankniipfungspunkt fiir den Buddhismus zu suchen. 
Schon bevor dieser auf dem Schauplatze erschienen war, hatte 
jedoch das eine Glied jener Gleichung (brahman) sich zum 
Brahman, einem personlichen Wesen mit einem ganzen System 
von Brahma-Himraeln und Brahma-Gbttern umgebildet, ein Be- 

') Vgl. das VI. Buch der Maitri-iip. (Bibl. Ind. ed. Cowell und SBE vol. XV). 

2) Vgl. u. a. Maitri-up. III. 3) Vgl. Svet-up. IV, 5, 10. 

So kann z. B. der in den Yogasutras vorkommende Terminus liir die 
Absonderung des Selbstes von der Erscheinungswelt, kaivalya, ebensogut in 
Anlehnung an den buddhistischen Terminus kevala (liir nirvana) gebildet sein, 
wie umgekebrt dieser in Anlehnung an jenen, tails derselbe wirklich als Yoga- 
Terminus vor den Yoga-S. nachweisbar ware. Aber die Yoga-S. diirfen jeden- 
falls nicht zum Beweis der Prioritat eines Yoga-Terminus herangezogen warden. 
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weis, daB aucli im religidsen BewuBtsein des Volkes die Idee 
vom brahman zu Ehren gekommen war '). 

Unsere biiddhistischen Textc kennen sowohl den Gott 
Brahman als das unpersbnliche brahman. Den einen erkennen 
sie an als den allzeit bereiten Helfersheher des „Erhabenen“, 
das andere iiberlassen sie der Fursorge der brahmanischen 
Weisen, nicht uhne iibrigens deren Wissen als „\vasserlose 
Wiiste“, als „pfadlosen Wald“ und als „Vcrnichtung“ zu brand- 
marken^). Das zweite Glied jener Gleichung (atman im Sinne 
des „hdchsten“ wie des „individuellen“ Selbstes) unterlag der 
gleichen Kritik, die Buddhas Lehre unnachsichtlich an allem 
substanziellen und individuellen Dasein iibte. 

Durch diesen geschichtlichen Riickblick vorbereitet, treten 
wir nun an den Buddhismus selber heran und beginnen natur- 
gemaB mit dem Leben Buddhas. 

1) Die ganze Frage nach dem Vcrhiiltnis des Buddhismus zum Samkhya 
Ist neuerdings eifrig erdrtcrt worden (Literaturangabe bei Oldenberg, Buddha", 
S. 64, Anm. 1). Man kann sie auf die einfaehe Formel bringen: ist dieses 
phiiosophische System die Quelle, aus der Buddha seine Weisheit geschdptt 
hat? Aber man kann sie doch wohl nicht so einfach beantworten, wie es 
Pischei (Buddha'’, S 13) getan hat, wenn er mit durren Worten sagt, daB die 
Samkhya-Phiiosophie „dem Buddhismus seine Gnindiage geliefert hat". Ich 
glaube vieimehr, daB die geraaBigtere Form, in der Oldenberg seine Ansichten 
dariiber vortragt (a. a. 0. 66 if ), der Wahrheit zum mindesten nahe kommt. 
Danach ist die Lehre des Samkhya in der abgeschlossenen Gestalt, wie sie 
uns in den erhaltenen Texten zugiinglich ist, nicht als vorbuddhistisch anzu- 
sehen; aber altere Vorstadien sind dem Buddhismus vorangegangen und haben 
seinen Stifter beciniluBt, zu dessen Zeit eben diese vorklassische Gestalt des 
Samkhya die herrschende Philosophie gewesen ist. Einen naheren Zusamraen- 
hang leugnet Oldenberg indes auf Grund der Tatsache. daB die .\nklange der 
beiden Lehren nicht so zahireich, nicht so bestimmt sind, als man sonst er- 
warten diirite. „Nicht geringe Entfernungen also zwischen beiden Gedanken- 
kreisen. aber doch immerhin cin Zug inncrer Verwandtschaft und vermutlich 
liber jene Entfernungen hinuber — wohl durch Mittelglieder, die uns uner- 
kennbar sind — ein gewisses BeeinfluBtwerdcn des Buddhismus; in dieser 
wenn auch hochst unbestimmten Formel darf man, mdchte ich meinen, das 
Verhaltnis der Buddhalehre zu jenen alten Spekulutionen auszudnicken ver- 
suchen, die in der Folgezeit durch den Scharfsinn und die Feinheit moderner 
philosophischer Virtuosen zum Meisterstuck des klassischen Sankhia ausge- 
baut worden sind" (Oldenberg a a. O. liti). 

Tevijja-S. I, 39. Voiler Ironic sind desgleichen auch die das. l.i ff. 
gebrauchten Biider zur Kennzeichnung des Wahnwitzcs nach brahman zu for- 
sohen: Blinde gefuhrt von Blinden (vielleicht eine .Anspielung auf ein iihnliches 
Biid in den I’panisaden, z. B. Kath.-up. 2, .h); der Verliebte: die Treppe ohne 
Ende : der Mann, der zum jenseitigen L’fer betet, der Gefesseltc; der Verhullte. 
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Zweites Kapltel. 

Gotama Buddhas Leben. 

1. An geschichtlicli beglaubigten Tatsachen ist das Leben 
des indischen Religionsstitters am, urn so reicher aber an Be- 
gebenheiten, welche ihren Ursprung in sagenhaften Vorstellungen 
und im Wunderglauben des indischen Volkes unverkennbar an 
der Stirne tragen. Wo nun hier die Geschichte aufhdrt und 
die Legende beginnt, ist unmdglich mit Sicherheit zu bestimmen, 
und man wird wohl fiir inimer auf den Versucb, die histo- 
rischen Bestandteiie des Lebensbildes scharf von den tibrigen 
Zutaten zu trennen, verzichten miissen. L'nsere Aufgabe kann 
daher nur darin bestehen, die zerstreuten biographischen 
Notizen aus der altesten und iilteren Pilli-Literatur zusammen- 
zulesen '), ohne uns auf das schliipfrige Gebiet der Kritik zu be- 
geben und eine Ausseheidung des Wahren vom Erdichteten 
vornehmen zu wollen. 

Es scheint uns sogar gewagt zu sein, denjenigen Angaben, 
worin die siidliche mit der nordlichen Tradition, sowed wir die 
letztere zur Stunde schon kennen, iibereinstimmt, eine groBere 
Beweiskrait beizumessen als anderen, worin beide voneinander 
abweichen. Erst recht aber spotten jene Ziige am Lebensbilde 
Buddhas einer kritischen Absonderung, welche in Anschauungen 
wurzeln, auf deren Zusaminenhang mit den politischen Verhalt- 
nissen der Gangesliinder Rhys Davids-) aufmerksam gemacht 
hat. Angenommen namlich, daB die Verfasser Oder Kompila- 
toren der iilteren Pali-Schriften sich unter dem frischen Ein- 
druck der nach Alexanders d. Gr. Wegzug aus Indien (.325 v- 
Chr.) dort aufbliihenden groBeren Monarchien befanden, und 
infolgedessen das Ideal eines Weltherrschers (cakkavatti- 
raja) auf Buddha, der ihr Ideal war, iibertrugen, so mochten 
in der Tat auf dieseni Wege die ersten ungeschichtlichen Mo- 
mente zu dem bis dahin verhiiltnisraaBig geschichtlich treuen 
Bilde herangetreten sein. Zu einer eigentlichen Biographie in- 
des wurden sie noch nicht verarbeitet. Die Biographieen, die 

') Die ant Buddhas .Jugend bezuglichen StcUen (bis zur Sambodhi oder 
der Erleuchtung) hat Oldenberg, Buddha 113 — 132, unter verschiedenen Rubri- 
ken zusamraengetragen, auf die wir fur das Folgende verweisen, wofern nicht 
zu einzelnem besondere Beleg'teilen angezogen werden. 

-) Vgl. Hibbert Lecture.^ ISSl, 129 ff. 



Knpitel, Gotama Buddhas Lcben. 


39 


sogen. Budclha'^’'pt’n, gohoren einer viel spateren Zeit an und 
fallen dalier aB^en'lialb des Ralmiens unserer Betrachtung, wiih- 
rend aiis dem frdhesten Kntwicklungsstadium des Huddhisnius nur 
unvollstiindign iind gelegentliche Nachrichten, welche 
meistens Buddha si'lbst in den Mund gelegt warden, auf uns 
gekoinmen sinh'j. 

An dieser Btelle nidge einer Hypothese gedacht werden, 
die in unserem Buddha iiberhaupt keine geschichtliche Persdn- 
lichkeit sehen "'il|_ ^ondern dieBerichte iiber ihn auf denSonnen- 
heros bezieht: nucli Sen art niimlich (Essai sur la 16gende du 
Buddha, Paris iHra, zweite Auflage 1882) ist das ganze Auf- 
treten Buddhas um Zug nichts weiter als das Tageswerk 
des Sonnengottes. ].;r wird aus den nachtlichen Wolken geboren, 
jener aus dem duuiden MutterschoBe dor Maya; ein Lichtglanz 
erfiillt die ganze \V(,dt bei beider Geburt; Maya stirbt bald dar- 
auf, gerade so Vie die Morgenwolke vor den Sonnenstrahlen 
verschwindet; der gonncnheros uberwindet den Gewdtterdiimon, 
Buddha den Versut'her Mara unter dem heiligen Baume, der 
seinerseits deiu climklen M'olkenbaume am Himniel entspricht; 
nach errungeneth Siege laBt der eine sein leuchtendes Rad 
iiber das FirmaibenB der andere das „Rad der Lehre“ iiber die 
Erde rollen; am gade stirbt der Sonnenheros im blutigen Rot 
der Abendwolke, jiuddha erlebt noch den Untergang seines 
Geschlechtes, der sakya; und w'ie jener im Meere der Abend- 
diinste versinkt. So Idschen die Wasserstrbnie, die aus der Luft 
herabregnen, die piammen von Buddhas Scheiterhaufen. 

Die Bedenken, die gegen diese Hypothese geltend zu niachen 
sind, kann man uic-lit trefflicher formulieren. als es Oldenberg 
(Buddha®, p. pO if.) getan hat; wir diirfen also denjenigen dar- 
auf hinweisen, der gjch noch nicht davon hat iiberzeugen kdnnen, 
daB Buddha als Muusch mit Fleisch und Blut wirklich gelebt hat. 

Sehr skeptisch hat sich ganz neuerdings R. Otto Franke ^) 
geauBert, nach deii> wir auch nicht das geringi^te iiber die 
Personlichkeit des Bogrunders des Butidhismus wissen. Fur 
ihn ist ..Buddim (Jotama gleichbedeiitend mit X. N. und die so- 
genannte Buddhalehre vielleicht nur eine Zusammenstellung eines 

n 'gl. h. S4 — il2, so'vie tiers, in Verhandl. des 5. in- 

tern. Orient. Konpf- b Id' *1. 

2) ZDMG fi(), f. ; Ostasiat, Zcitsehrift IV. Heft 1 2; Theot. Literatur- 
zeitung, 14. Marz 1^' I, 1*14 If- 
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Biindels von Lehrelementen aus clem groBen Schatze philoso- 
pliischer Gedanken, die dem damaligen Indergeiste in wuchern- 
der und ausgebreiteter Fiille entstromten". Ohne nun die Ver- 
dienste Frankes um die Erforschung des Buddhismus auch nur 
Ini kleinsten anzweifeln zu wollen, verharren wir einstweilen 
noch bei der Uberzeugung, daB sein Stifter Gotama wirklieli 
gelebt hat. Er wird in dem Glaubensbekenntnis ausdriicklich 
genannt; man betrachtet ihn nicht als einen Weisen, de.ssen 
Zeit in die nebelgraue Vergangenheit verlegt wird, wie es sonst 
hiiiifig genug in Indien gescliieht, sondern als einen Lehrer, der 
in etwa derselben Entfernung von der Kompilation der iiltesteu 
Texte steht wie Jesus von der Abfassung unserer Evangelien. 
Rechnen wir noch hinzu die iiufiere Form der Tradition, die 
in ihren anschaulichen Scliilderungen doch durchaus den Ein- 
druck „irdischer Realitiit" macht, und die Tatsache, daB wir 
t'iir zwei Zeitgenossen und Konkurrenten Buddhas, die Sekten- 
haupter Nataputta und Makkhali Gosala, die bis auf kleine, leicht 
erklarliche Abweichungen iibereinstimmenden Berichtesowohl der 
Buddhisten als auch der Jinisten besitzen! 

2. Der „Asket Gotama“ (Gautama) Oder, wie er auch wohl 
im Familienkreise genannt wurde, Siddhattha (Siddhartha), unser 
Buddha, war der SproBling einer landadeligen Familie, deren 
Stammsitz (im j. Gorakhpur-Bezirk) etwa hundert Meilen nord- 
westlich von Benares an den sudlichen Auslaufern des Himalaya 
lag. Das Geschlecht, dessen Stolz er war, die Sakyas, riihm- 
ten sich, Abkommlinge des kriegerischen Okkaka‘) (Iksvaku), 
des ersten aus der Sonnenrasse (adicca-[aclitya-Jbandhu) zu sein^) 
und waren ob ihres stolzen Sinnes (Sakyas s. v. a. die Gewaltigen) 
geachtet und gefiirchtet ®). Zu dem angrenzenden Reich der 
Kosala, denen sie oft beigezahlt werden, standen sie in einem 
Abhangigkeitsverhaltnis, welches sie jedoch nicht hinderte, ihr 
Gemeinwesen selbstiindig zu verwalten. 

Gotamas Vater Suddhodana („Reinreis“) war ein reicher 
Gutsherr, der vielleicht gleich anderen GroBgrundbesitzern aus 
dem Sakya-Stamme ‘‘) (wir horen noch von einem Sakya-raja 
namens Bhaddiya), iihnlich den heutigen Rajputs den Titel raja 

1) M. P. S. VI, 53. ') S. N. V. 421 ff. cf. v. ,540. 

C. VII, 1, 4, Sakiya nama mananissita „(lie S. furwahr sind stolz". 
Ebenda erfahren wir auch, wie dieser Stolz gebrochen ward. 

*) C. VII, 1, 3, daB die Sakyas Farmer wareo, er.sieht man aus C. VII, 1. 2. 



Zwpites Kapitel. Gotama Buddhas Leben. 


41 


(Kdnig) zu fuliren bereciitigt war, darum aber nicbt notwendig 
das regierende Oberhaupt seines Stamines gewesen zu sein 
braiichte. Seine Mutter, welche gleichfalls dem Sakya-Geschlechte 
angehorte, hiefi Maya. Dieselbe starb bald nach Gotamas Ge- 
burt, worauf ihre Schwester Mahapajapati Mutterstelle versah. 
(Aus ibrer Ehe mit Suddhodana ging ein Sohn hervor, dessen 
Name uns verburgt ist. Er hieK Nanda').) Der Name Maya, 
um das nebenbei zu erwahnen, ist der Kritik verdiichtig vor- 
gekommen. So sab Albrecbt Weber darin eine Anspielung auf 
die bekannte kosmogonische Potenz der Vedanta-Pbilosopbie, 
wiihrend Senart meint, es sei der Morgendunst, der vor den 
Strablen der Sonne verscbwindet. 

Der Geburtsort war Kapilavatthu (Kapilavastu, j. Bbuila 
zwiscben BastI u. Ayodbya) oder vielmebr eine (spiiter als Hain 
bescbriebene) (irtlicbkeit in der Nabe der Stadt, Lumbini mit 
Namen*). Man bat bezweifeln wollen, daB diese Stadt iiber- 
baupt existiert babe; denn ihr Dasein werde durcb kein genii- 
gendes Zeugnis verburgt. Nun will es ja allerdings an sich 
nicbt viel sagen, wenn die chinesiscben Pilger, die im fUnften 
und siebenten Jabrhundert n. Chr. nacb Indien kamen, die Ruinen 
von Kapilavattbu geseben zu haben behaupten; denn den Ruinen 
kann man, wie Senart einwirft, nicbt ansehen, wie die Stadt 
gebeiBen bat. Wenn aber der cbinesische Bericbt anderweit 
seine Bestiitigung findet, sei es durcb direkte Angaben oder in- 
direkte Andeutungen. so wird man gern glauben konnen, daB 
es eine Ortscbaft des Namens wlrklicb gegeben bat. 

Uber das Jabr der Geburt weicben die Berechnungen um 
mebrere Jahrzebnte voneinander ab. Mit einiger Sicberbeit werden 
wir dasselbe zwiscben der Mitte und dem Ausgang des secbsten 
Jabrhunderts v. Chr. ansetzen. 

3. Im Lichte des buddhistischen Glaubens erscheint die 
Menschwerdung des zukiinftigen Buddha, oder, wie man ibn in 
diesem Stadium zu nennen pflegt, Bodhisatta (Bodbisattva) als 
ein freiwilliges Aufgeben himmlischer Freuden^), die er als Lohn 
truherer Taten sich verdient hatte. Selbstredend war biermit 
der Dichtung Tur und Tor geoffnet, und aucb die sonst ver- 
hiiltnismaBig niichterne altere Pali-Tradition konnte es sich nicbt 
versagen, den Akt der „Verzichtleistung“ gebiihrend auszu- 
schmucken. 

') Vgl. M. I, .14. fi. -) S N. V. 6s;). , b Vgl. jetzt Beckh I. 2lt If. 
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Der Biiddhisraus. 


Nach einer vielverbreiteten Erzahlung traumte es der Mutter 
in der Nacht, da sie schwanger wurde, daB ein weiBer Elefant 
in ihre Seite eingetreten sei '). Der Elefant ist nach indischen 
Begriffen ein Bild der Milde, also in diesem Falle der Milde, 
die in Menschengestalt auf Erden erscheinen sollte. Der denk- 
wiirdige Vorgang selbst findet sich mit der Inschrift: Bhagavato 
okkanti („die Herabkunft des Erhabenen") auf einem der alten 
Basreliefs des Stupa (monumentaler Bau in Kegelforin) von 
Barhut^) verewigt. Ein heftiges Erdbeben begleitete, geinaB 
einem fiir alle Bodhisattas (denn unser Gotama ist weder der 
erste noch der letzte) giltigen Gesetze, jenen Akt der „gro6en 
\'erzichtleistung“ Bei der Geburt des Kindes herrschte un- 
beschreiblicher Jubel unter den Gottern, und um zu erfahren, 
was dieser Jubel bedeute, eilt ein Weiser mit Namen Asita aus 
dem Tusita-Himmel, wo er kraft seiner hohen Meditation ver- 
weilte, hin zu den Sakyas. Diese zeigen ihm das Kind, und, 
indem Asita das Kind uberglucklich in seine Hiinde nimmt, spricht 
erdie Worte: „Unvergleichlich ist dieser, derbestederMenschen." 
Eingedenk jedoch des eigenen Alters vergieBt er Tranen und 
gibt, um den Grund befragt, zur Antwort: „Seid ohne Sorge!“ — 
„Zu der Erleuohtung Gipfel seh’ ich steigen die.sen Knaben 
Und des Gesetzes Rad, allreines Wesen schauend. wenden; 

Mitleidig sinnt im Herzen er das Wohlsoin vieler, 

Und weithin seh’ ich seine Heilsbotschaft verbreitet. 

Doch ach' mein Loben bier wird bald ein Ende nehmen, 

Mir nahen wird der Tod in seines (Buddhas) Lebens Mitte, 

Nicht horen soil ich, wiis er lehrt, der ohnegleichen, 

Darob ich bin versenkt in Trailer, Schmerz und Leiden !"-*J 

4. Der zukiinftige Buddha verlebte seine Jugend, wie dies 
bei Sohnen seines Standes Sitte war, in Kapilavatthu, umgeben 
von alien Reizen eines bequemen und genuBreichen Lebens, in 
welches nur der Wechsel der Jahreszeiten eine gewisse Ab- 
w’echslung brachte. Es ist richtig, daB der Junge Gotama ver- 
mahlt war und einen Sohn, Rahul a mit Namen, hatte, der spater 
in den Orden der Buddhisten eingetreten ist. Damit ist alles 
gesagt, was iiber Buddhas Kindheit und Jiinglingszeit glaub- 
wiirdig iiberliefert ist. Er stand in den besten Jahren, und zwar 
gibt die (iberlieferung sein Alter auf 29 Jahre an, als in ihm. 


9 Vgl. Rhys Davids, Buddhist Birth Stories, I, 62 ff. 
■-) Vgl, SBE vol, XI, p. 47 n. 

■’) M. P. S. HI, 16. *) S. N. V. 679 H. 
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ohne finen hesoiidercn iitifieren AnlaB (wiewohl die spiitere Zeit 
einen solohcn anzunehmen geneigt war), sondern wohl nur durch 
den in einem bloB sinnlich befriedigten Dasein so natiirlichen 
Gedanken an die Nichtigkeit alles weltlichen Treibens das Ver- 
langen nach deni Asketentum aufstieg. Je mehr er sich darauf 
besann, um so mehr verging ihm die Lust an „Jugend, Gesund- 
heit und Leben“, und „nicht achtend der Eltern Weinen und 
Klagen“ zog er „von der Heimat in die Heimatlosigkeit". 

„Lcid ist in Lust. Giiick nur im Kntsagen: also erkennenii 
Will ioh hingehn, niich selber anstrengen: darin frohlock' icli,"'j 

laBt eiii altes Lied ihn in Begeisterung ausrufen. 

Im Anguttara Nikaya I, 145 ff. wird die trberlegung, die den 
jungen Siddhattha zum Verzicht aul die Freuden dieser Welt be- 
stimmt, folgendermaOen in Worte gekleidet: „Mit solchem Reich- 
tum, ihr Jiinger, war ich begabt, in solch ubergroBer Herrlich- 
keit lebte ich. Da erwachte in mir dieser Gedanke: ,Ein un- 
wissender Alltagsmensch, ob er gleich selbst dem Altern unter- 
worfen und von des Alters Macht nicht frei ist, fiihlt Abscheu, 
Widerwillen und Ekel, wenn er einen andern im Alter sieht: 
der Abscheu, den er da t'iihlt, kehrt sich gegen ihn selbst. Auch 
ich bin dem Altern unterworfen und von des Alters Macht nicht 
frei. Sollte auch ich, der ich dem Altern unterworfen und von 
des Alters Macht nicht frei bin, Abscheu, Widerwillen und Ekel 
fiihlen, wenn ich einen andern im Alter sehe? Das kiime mir 
nicht zu.‘ Indem ich, ihr Jiinger, also bei mir dachte, ging in 
mir aller Jugendmut, der der Jugend innewohnt, unter. — Ein 
unwissender Alltagsmensch. ob er gleich selbst der Krankheit 
unterworfen und von der Krankheit Macht nicht frei ist“, und 
so fort — es folgt dieselbe Gedankenreihe, die eben iiber Alter 
und Jugend gegeben war, jetzt in bezug auf Krankheit und Ge- 
sundheit, sodann in bezug auf Tod und Leben. „Indeni ich, ihr 
Jiinger," schlieBt die Stelle, „also bei mir dachte, ging in mir 
aller Lebensmut. der dem Leben innewohnt, unter" ^). 

Viel farbenpriichtiger ist die Geschichte von der Flucht 
Buddhas aus seinem Palaste in der jiingcren Literatur darge- 
stellt. Der Kdnigssohn hat auf seinen Spazierfahrten nach den 
Garten vor den Toren der Stadt die Bilder der Vergiinglichkeit 
in Gestalt eines hilflosen Greises, eines Schwerkranken, eines 
Toten und endlich eines Bettelnionches gesehen. Al.s er von 

') S, x. V. 42:1. 


-1 Oldenberg't S. 120 f 
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Der Budcihisinus. 


Zustiinde der Versenkung des Geistes herbeizufiihren; Praktiken, 
die bekanntlicli spiiter auch im Buddhismus eine groBe Rolle 
gespielt haben. Nachdem er jene Lehrer also wieder verlassen 
hatte, kam er naeh mannigfachen Wanderungen im Magadha- 
lande nach Uruvela an der Neranjara Q. Phalgii oder Lilayan 
im j. Behar), einem Gehdize in der Gegend von Gaya. „Dort 
dachte ich bei mir, ihr Junger: walirlich, dies ist ein lieblicher 
Fleck Erde, ein schdner Wald; klar HieBt der FluB, mil schii- 
neii Badepliitzen und lieblich; ringsum liegen Ddrfer, dahin man 
gehen kann; bier ist gut sein fur einen Edlen, der nacb dem 
Helle strebt.“ Er versuchte es nun voile secbs Jabre auf dem 
Wege stronger BuBubiingen. Docb als aucb sie ibn nicbt zum 
gewiinschten Ziele fiibrten, gab er sie auf und kebrte zur ge- 
wobnlicben Lebensweise zuriickt, indem er wieder reicblicbe 
Nabrung zu sicb nabm. urn seinen Kdrper neu zu kriittigen. 
Flint' Asketen, die ibn die ganze Zeit bindurcb aus der niicb- 
sten Niibe beobacbtet batten, um fiir den Fall, daB ibm die er- 
losende Erkenntnis zuteil werde, sicb ibm als JUnger anzu- 
scblieBen, warden an ibm irre und wandten sicb von ibm ab. 
Er aber verweilte unausgesetzt im „Geistesringen“ (padbana) 
am oben genannten Flusse, des Augenblickes gewartig, der ibm 
die „Sicberbeit“ (yogakkhema) — d. i. Nirvana — bringen 
sollte. Da trat Mara, der Versucber, auch Namuci genannt, 
die symbolische Verkorperung alles Bdsen. an ibn heran mit 
den Worten: 

..Dem Tode gehorst du nut tiiiisend I'eilen. 

Dem Leben clu mit einem schier; 

Erhabner' schbn ist lobend Leben: 

.\ur lebcnd hast zum Tun du Kraft." 

Solches und Ahnliches sprach er zu Gotama. Allein dieser 
blieb standhaft, und Mara sab sicb iiberwunden. 

„Jetzt sieben Jahre folg’ ich schon dos Heil’gen Spuren Schritt fiir Schritt, 
Doch keinen Fehler land ich hier am Weisen. Hocherleuchteten" 'J. 

Fiir Gotama war nun die entscheidungsvolle Stunde gekom- 
men. In einer Nacht, die den Buddhisten heilig geblieben ist, 
stieg er, unter einem Pipal-Baume sitzend (assattha, avattha. 
Ficus religiosa), der in der Folgezeit den Beinamen „Baum 
der Erkenntnis (bodhirukkha oder kurz der Bo-Baum) er- 
hielt, von einer Stufe der Betrachtung (jhana, dhyana) zur an- 


>) 1. c. V. 424 ft. 



Zweites Kapitel. Gotama Buddhas Leben. 


47 


dern, bis sich ihni endlich das „VVesen der Dinge“ enthiillte, 
d. h. die Erkenntnis von der Seelenwanderung, das Wissen von 
der Herkunt't des Leidens in der Welt und von dem Wege zur 
Aufhebung dieses Leidens. „Da ich solches erkannte und da 
icli solches schaute, ward meine Seele erldst von der Siinde 
der Begier, erldst von der Sunde des irdischen Wesens, erldst 
von der Siinde des Irrens, erldst von der Siinde des Nichtwis- 
sens. Im Erldsten erwachte das Wissen von der Erldsung: ver- 
nichtet ist die Wiedergeburt, erfiillt der heilige Wandel, getan 
die Pflicht; nicht werde ich zu dieser Welt zuriickkehren: also 
erkannte ich.“ Gotama war dadurch ein Sambuddha, „ein 
vollkommen Erleuchteter“ geworden. Der Buddhismus hatte das 
Licht der Welt erblickt. Die ersten Worte, die sein Stifter gespro- 
chen haben soil, sind nachher zu hoher Beruhmtheit gelangt. 
Sie lauten in der Spruchsammlung des Dhammapada ^ 

„Die Welt und raancherlei Geburt 
Durcbwandert’ ich und fund doch nicht 
Den Hauserbauer2), mein Begehr; 

Qualvoll war jede Neugeburt. 

Jetzt, Hauserbauer, kenn’ ich dich> 

Nicht wieder wirst du bau’n das Haus! 

Zerbrochen sind die Sparren all’. 

Des Hauses Giebel ist zerstort; 

Das Schwinden jeglicher Begier, 

Auflosung hat der Geist erreicht.” 

6, Fiir die Zeit unmittelbar nach der Erlangung der Bud- 
dhawiirde bis zur Gewinnung der beiden groBten von Buddhas 
Jiingern, Sariputta und Moggallana (Maudgalyayana), besitzen 
wir ein wertvolles Dokument ira ersten Buche des Mahavagga, 
einer der Schriften aus dem Vinaya-pitaka. 

Noch sieben Tage verweilte Buddha in seiner bisherigen 
Lage, „mit gekreuzten Beinen“ am FuBe des Bo-Baume.s, das 
„Gluck der Erldsung" (vimuttisukha) genieBend. Am Ende 
dieser sieben Tage, wiihrend der ersten Nachtwache und der 
beiden folgenden, richtete er seinen Geist auf die „Verkettung 
der Ursachen und Wirkungen" (paticcasamuppada), wovon wir 
spiiter noch zu reden haben, und als er sie durchschaut hatte, 
rief er aus: 

') V. 153 f. (die Obersetzung dieser und anderer Dhammapada-Stellen ist 
die von Leopold von Schroeder). 

'^] Das 1st der ..Durst", das Hiingen an der Welt und am Dasein. 
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„Wenn sich enthullt ewiger Ordnimg Walton 
Dem Sinne^n, dem gliihenden, dos Brahmanen, 

Dann muB zuruck jeglicher Zweifel weiclien, 

Wenn kund ihm wird alles Geschehenen I rspning." 

Das dritte ifal aber sprach er statt des letzten Verses: 

„Zii Boden wirit er des Versuchers Scharen, 

Der Sonne gl eich, die durch den Luftraum Licht strahlt." 

Abermals sieben T age widmete Buddha der Betrachtung unter 
einem Feigenbaum«, „Baum der Ziegeiihirteii" (ajapala) ge- 
nannt. Ein Brahirrane nahte sich ihm niit der Frage: „Was 
macht einen Mensdien zum Bralimanen?" Buddha antwortete ; 

..Wenn ein Brahmane trei von jeder Siindliclikeit, 

\'on Hochmut frei und von L'nreinigkeit, 

Die Sinne ziigelnd und im Wissen stark, 

Erfiillet ha* die Pflicht der Heiligkeit; 

Der mag mit Recht ein Brahmana sich nennen ; 

Mit ihm am Wert sich nichts wird mossen kiinnen," 

Die folgenden sieben Tage verbrachte Buddha wahrend 
eines furchtbaren L'nwetters unter dem Mucalinda-Baume, vom 
Schlangenleibe des ?^aga (Schlangenkdnig) Mucalinda schiitzend 
umwickelt. „Nach sieben Tagen aber, als der Schlangenkdnig 
Mucalinda sah, daB der Himmel hell und wolkenlos geworden 
war, Idste er seine Windungen von dem Leibe des Erhabenen, 
verbarg seine Schlangengestalt, nahm eines Jiinglings Gestalt 
an und trat vor den Erhabenen hin, mit gefalteten Htinden den 
Erhabenen anbetend. Solches sehend sprach der Erhabene zu 
jener Zeit diesen Spruch: 

Selig die Einsamkeit des Freud’gen, der die Wahrheit kennt und schaut; 

Wer unentwegt fest steht, selig, wer sich bandigt zu jeder Frist. 

Selig, wem jede Leidenschaft, alles Wiinschen ein Ende nahm. 

t'berwinden der Ichheit Trotz wahrlich ist hochste Seligkeit." 

Nochmals sieben Tage verstrichen in betrachtender Stille unter 
dem Rajayatana-Baume. Gotama hatte, seitdem er Buddha ge- 
worden war, noch keine Speise zu sich genommen. Zwei Kauf- 
leute, Tapussa und Bhallika, die des Weges daher kamen, durf- 
ten ihm die erste Nahrung reichen, Reiskuchen und Honig- 
kuchen. Zum Lohne dattir wurden sie als seine (ersten) „Ver- 
ehrer“ (upasaka) zugelassen. 

Vom Rajayatana-Baume ging Buddha nach Ablaut' der sie- 
ben Tage zuruck zum Ajapala-Baume. Bedenken stiegen in ihm 
aut von soldier Art: „Erkannt habe ich diese tiefe Wahrheit, 
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die da schwer zu erblicken, schwer zu verstehen ist, die Mede- 
reiche, erhabene, die alles Denken ubersteigt, die sinnvolle, die 
allein der Weise fassen kann. In irdischem Treiben bewegt 
sich die Menschheit, in irdischem Treiben hat sie ihre Statte 
und findet sie ihre Lust. Der Menschheit, die sich in irdischem 
Treiben bewegt, die in irdischem Treiben ihre Statte hat und 
ihre Lust findet, wird dies Ding schwer zu erfassen sein: das 
Gesetz der Kausalitat, die Verkettung von Ursachen und Wir- 
kungen; und auch dies Ding wird ihr gar schwer zu erfassen 
sein: das Zurruhekommen aller Gestaltungen, das Ablassen von 
allem Irdischen, das Erloschen des Begehrens, das Aufhoren 
des Verlangens, das Ende, das Nirvana. Wenn ich nun die 
Lehre v'erkiindige und man mich nicht versteht, briichte es mir 
nur Erschdpfung, briichte es mir nur Miihe." 

,.\Vozu der Welt offenbaren, was ich in schwerem Kampf errang? 

Die Wahrheit bleibt dem verborgen. den Begehren und Had erfiillt. 

Miihsam ist es, geheimnisvoll, tief, verborgen dem groben Sinn; 

Nicht mag's schauen, wem irdisches Trachten den Sinn mit Nacht urahiillt." 

Buddha neigte also dahin, die errungene Erkenntnis fiir sich 
zu behalten und sie nicht der Welt zu verkiinden. Die Krisis 
war bedeutsam genug, um (fur die buddhistische Phantasie) 
das Eingreifen des hbchsten Genius, des Brahma Sahampati, 
zu rechtfertigen. Derselbe erscheint alsbald vor Buddha und 
bemiiht sich, seine Zweifel zu verscheuchen, indem er zum 
Zeichen seiner Ehrfurcht die rechte Schulter entbloBt, das rechte 
Knie zur Erde beugt und die gefalteten Hande zum Erhabenen 
erhebt. Die Worte, welche er zur Bekraftigung seiner Bitte 
an den Erhabenen richtete, sind iiberaus eindringlich und von 
einem weihevollen Tenor. Sie lauten: 

.,Im Magadhalande erhob sich vordem 
t'nreines Wesen, siindiger Menschen Lehre. 

Eriiftne dii, Weiser, das Tor der Ewigkeit, 

Lati hbren, was. Siindloscr. du erkannt hast. 

Wer droben steht hoch auf des Berges Felsenhaupt. 

Des ,>\uge schaut weit uber alles Volk hin. 

So steig auch du, Weiser, empor. wo droben 
Weit iibers Land ragen der Wahrheit Zinnen. 
t'nd schau' hinab, Leidlo.ser. auf die Menschheit, 

Die leidende, welche Gcburt und Alter quait. 


Haitlv, l>> r lUiijtiliisr'Dis 2 \uf! 
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5Volilauf, wohl.iiif, streitbarcr Held, an Siegon reiL'li. 

Zieh' durch die IVelt. sundloser Wesieskiiiidiger, 

Erhebe deine Stimnie. Herr; viele werden dein Wort verhtehen" i). 

Das Mitleiden mit der Welt trug in Buddha den Sieg davon, 
Nachdem Brahman Sahampati seine Bitte dreimal wiederholt 
hat, ist jener entschlossen, seine Lehre zu verkiinden; 

..GeoHnet sei alien das Tor der Ewigkeit; 

Wer Ohren hat, hore das Wort und glaube. 

Der eignen Pein dacht’ ich, drum hab' ich, Brabma, 

Das edle Wort noch nicht der Welt verkiindet" 

Doch wer soli zuerst durch jenes Tor eingehen? Buddha denkt 
an seine beiden Lehrer Alara und Uddaka. „Sie werden leicht 
die Lehre verstehen." Durch die Eingebung einer „unsicht' 
baren devata“ vernimmt er, daC sie nicht mehr am Leben sind, 
Wer soil es nun sein? Jene funf Asketen, die so lange bei 
ihm ausgeharrt batten. Sie weilen jetzt im Wildpark (migadaya) 
Isipatana bei Benares. Dorthin lenkt er daher seine Schritte. 
Unterwegs zwischen Gaya und dem Bodhi-Baume begegnet ihm 
' ein Mitglied der Sekte der Ajivakas, Upaka, der ihn nach seinem 
Lehrer und seiner Lehre fragt. Buddha erwidert in gatlias (Lied- 
strophen) : 

„t)ber alle Feinde hab' ich gesiegt. wissenskundig bin ich geworden. flecken- 

los in jeglicher Weise. 

Alles hab’ ich veriassen, Freiheit erlangt durch Besiegung der Lust. 

Wissend durch mich, kcnn’ ich koinen Mei.ster Lehrer ist keiner und keiner 

mir gleich. 

Heiliger bin ich. selbst hochstor I.ehrer, vollkominen Wissender bin ich ailein, 

Ruhe ward mir zuteii und Nirvan.x Kiisi (B<-nares) besuch' ich, zu grunden 

allhier der Wahrheit gliinzendes Reich. 

Rtihren wiil ich die Trommel unsterblichen Wesens mitten im Dunkel der 

irdischen Welt." 

In der tbersetzung dieser dem Mahavagga entnommenen Verse bin 
ich, wo es immer ging, Oldenberg (Buddha 134 tf.) get'oigt. 

-) Die Dbersetzung dieses Verses (.M. I, 5, 7 vgl. S. p. I, 13b: aparuta 
tesam amatassa dvara ( ye sotavanto pamuncantu saddham) ist nicht ohne 
Schwierigkeiten, Ich kann mich weder mit dem Vorschlag von Bendail (.JPTS 
1883, 77 fl.) noch mit dem von Morris (ebenda 1885, 46 If.) befreunden. Letz- 
terem gebe ich zu, daC pamuncantu mit; „sie sollen auBern, kundgeben, er- 
kliiren" zu ubersetzen ist (welche Bedeutung von p. auch Chiiders s. v. ganz 
richtig verzeichnet). Im iibrigen aber gibt die Pbersetzung in SBE vol. XIII, 88 
den Sinn am besten wieder. und scheint mir die von .Morris vorgeschiagene 
Beziehung des tesam auf die im vorhergehenden erwahnten befahigten Men- 
schen und die Erklarung des sotavanto = Kenner scl. der Lehre (nachweisbar 
in dieser Bedeutung ist nur sutava vgl K .V. v. 701 nicht notwendig zu sein. 
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Kopfschiitteind schliigt der Asket einen andern Weg ein. 
Buddha aber setzt seine Reise nach Benares fort. Die fiinf Aske- 
ten (Kondanfia, Vappa. Bhaddiya, Mahanama, Assaji) begriifien ihn, 
horen seine Belehrimg uber den Mittelweg (zwischen dem Leben, 
der Lust und der Abtdtung, der kein anderer ist als „der edle 
achtgliederige Weg“), und iiber die „vier edlen Wahrheiten“ 
(Leiden, sein I'rsprung, seine Aufhebung und der Weg, der dahin 
fiihrt), bekehren sich und empfangen die upasampada („Zulas- 
sung“ d. i. zur Genossenschaft oder Gemeinschaft, bier zuniichst 
mit Buddha selbst). Im Mahavagga (I, 6, 10 ff.) ist uns dieser 
erste Lehrvortrag Buddhas, sozusagen die biiddhistische Berg. 
predigt, in aller Aiisfuhrlichkcit iiberliefert. Sie lautet in Olden- 
bergs Ubersetzung folgendermaBen: 

„Und der Erhabene, von Ort zii Ort wandernd, kam nach 
Benares, zum Wildpark Isipatana, wo die fiinf Monche weilten. 
Da sahen die fiinf Monche den Erhabenen, der von fern her- 
ankam; als sie ihn sahen, redeten sie einander zu: ,Freunde. 
dort kommt der Asket Gotama, der im BberfluB lebt, der sein 
Streben aufgegeben und sich dem ffberfluB zugewandt hat. Wir 
wollen ihm keine Ehrerbietung beweisen, nicht vor ihm auf- 
stehen, ihm nicht seine Almosenschale und sein Obergewand 
abnehmen; aber wir wollen einen Sitz fiir ihn hinstellen; wenn 
er will, mag er sich setzen.' 

„Je mehr und mehr aber der Erhabene den fiinf Mdnchen 
sich nilherte, uni so weniger konnten die fiinf Monche bei ihrem 
EntschluB bleiben: sie gingen dem Erhabenen entgegen; einer 
nahm dem Erhabenen die Almosenschale und das Obergewand 
ab; ein andrer bereitete ihm einen Sitz, ein dritter stellte ihm 
FuBwasser, eine FuBbank, einen FuBschemel hin. Der Erha- 
bene setzte sich nieder auf dem Sitz, der fiir ihn bereitet war; 
als er sich gesetzt hatte, wusch der Erhabene seine FiiBe. 

„Jene aber redeten den Erhabenen mit seinem Namen an 
und nannten ihn Freund. Da sie so redeten, sprach der Er- 
habene zu den fiinf Mdnchen: „Ihr Monche, redet den Vollen- 
deten nicht mit seinem Namen an und nennt ihn nicht Freund. 
Der Vollendete, ihr Monche. ist der heilige, hdchste Buddha. 
Tut euer Ohr auf, ihr Monche, die Erldsung vom Tode ist ge- 
funden; ich iinterweise euch, ich predige die Lehre. Wenn ihr 
nach der Unterweisung wandelt. wird euch iiber eine kleine 
Zeit das. uni dessenwillen edle Jiinglinge von ihrer Heimat 

1 * 
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in die Heimatl(jsigkeit gehen, die hiichste Vollendutig heiligen 
Strebens zuteil werden; ihr werdet noch in diesem Leben die 
Wahrheitselbst erkennen undvon Angesichtzn Angesicht schauen.“ 

„Da er so redete. sprachen die t'iint Monche zii dem Er- 
habenen: „Hast du durch jenes Streben, Freund Gotama, durch 
jenen Wandel, durch jene Kasteiungen die iibermenschliche Voll- 
kommenheit, die voile Herrlichkeit des Wissens und Schauens 
der Heiligen nicht erreichen kdnnen, wie willst dii jetzt, wo du 
im uberllufl lebst, wo du dein Streben aufgegeben und dich 
dem tJberfluB zugewandt hast, die iibermenschliche Vollkom- 
menheit, die voile Herrlichkeit des Wissens und Schauens der 
Heiligen erreichen?" 

Da sie so redeten, sprach der Erhabene zu den fiinf Mon- 
chen: „Der Vollendete, ihr Monche, lebt nicht im tiberJluB; er 
hat nicht sein Streben aufgegeben und sich dem uberfluB zu- 
gewandt. Der Voliendete, ihr Monche, ist der heilige, hochste 
Buddha. Tut euer Ohr auf, ihr Monche, die Erlosung vom 
Tode ist gefunden; ich unterweise euch, ich predige die Lehre. 
Wenn ihr nach der Unterweisung wandelt, wird euch iiber 
eine kleine Zeit das, um dessenwillen edle Jiinglinge von ihrer 
Heimat in die Heimatlosigkeit gehen, die hochste Vollendung 
heiligen Strebens zu Teil werden; ihr werdet noch in diesem 
Leben die Wahrheit selbst erkennen und von Angesicht zu 
.Angesicht schauen. 

(Ein zweites und ein drittes Mai wiederholen sich dieselben 
Wechselreden). 

„Da sie so redeten, sprach der Erhabene zu den fiinf Mbn- 
chen: „Gesteht ihr mir zu, ihr Monche, daB ich niemals zuvor 
also zu euch geredet habe?“ 

„Das hast du nicht, Herr." 

Der Vollendete, ihr Monche, ist der heilige, hochste Buddha. 
Tut euer Ohr auf, ihr Monche, die Erlosung vom Tode ist ge- 
funden," usw. 

„Da horten die fiinf Monche von neuem auf den Erhabenen ; 
sie taten ihr Ohr auf und richteten ihre Gedanken auf die Er- 
kenntnis. 

„Da sprach der Erhabene zu den fiinf Mdnchen: „Zwei 
Enden gibt es, ihr Monche, denen muB, wer ein geistliches 
Leben fiihrt, fern bleiben. Welche zwei Enden sind das? Das 
eine ist ein Leben in Liisten, der Lust und dem GenuB ergeben; 
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das ist niedrig, unedel, ungeistlich, unwiirdig, nichtig. Das 
andere ist ein Leben der Selbstpeiiiigung; das ist triibselig, un- 
vviirdig, nichtig. Von diesen beiden Enden, ihr Monche, ist der 
V^ollendete fern und hat den Weg, der in ihrer Mitte liegt, er- 
kannt, den Weg, der das Aiige auftut und den Geist auftut, der 
zur Rube, zur Erkenntnis, zur Erleuchtung, zuin Nirvana fiihrt. 
Und welches, ihr Monche, ist dieser Weg in der Mitte, den 
der Vollendete erkannt hat, der das Auge auftut und den 
Geist auftut, der zur Ruhe, zur Erkenntnis, zur Erleuchtung, 
zuni Nirvana fiihrt? Er ist dieser heilige, aehtteilige Pfad, der 
da lieiBt: rechtes Glauben, rechtes EntschlieCen, rechtes Wort, 
rechte Tat, rechtes Leben, rechtes Streben, rechtes Gedenken, 
rechtes Sichversenken. Dies, ihr Monche, ist der Weg in der 
Mitte, den der Vollendete erkannt hat, der das Auge auftut 
und den Geist auftut, der zur Ruhe, zur Erkenntnis, zur Er- 
leuchtung, zuni Nirvana fiihrt. 

„Dies ihr Monche, ist die heilige Wahrheit voni Leiden; 
Geburt ist Leiden, Alter ist Leiden, Krankheit ist Leiden, Tod 
ist Leiden, mit Unliebem vereint seifl ist Leiden, von Liebem 
getrennt sein ist Leiden, nicht erlangen was man begehrt ist 
Leiden, kurz das funffache Haften (am Irdischen ') ist Leiden. 

„Dies ihr Monche, ist die heilige Wahrheit von derEntste- 
hungdesLeidens:esist der Durst (nach Sein), der von Wieder- 
geburt zu Wiedergeburt ftlhrt, sanit Lust und Begier, der hier 
und dort seine Lust findet: der Durst nach Liisten, der Durst 
nach Macht. 

„Dies, ihr Monche, ist die heilige Wahrheit von der Auf- 
hebung des Leidens: die Aufhebung dieses Durstes durch 
gjinzliche Vernichtung des Begehrens, ihn fahren lassen, sich 
seiner entaufiern, sich von ihm Ibsen, ihm keine Stiitte ge- 
wahren. 

„Dies, ihr Monche, ist die heilige Wahrheit von dem Wege 
zur Aufhebung des Leidens: es ist die.ser heilige, aehtteilige 
Pfad, der da heiBt: rechtes Glauben, rechtes EntschlieCen, ~ 
rechtes Wort, rechte Tat, rechtes Leben. rechtes Streben, rechtes 
Gedenken, rechtes Sichversenken. 


b Das Haften an den fiinf Elementen, aus welchen das leiblich-geistige 
Dasein de.s Jfenschen bestelit: Korperliehkeit. Empfindungen, Vorstellungen, 
Gestaltungen (oder Strebungen) und Erltennen. 
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„,Dies ist die lieili^e Waliflieit muii lAMdeii': alsd, ihr 
Mdnche, ging mir iiber dicse Begrifle. von deneii ziu or niemand 
vernommen hatte, das Aiige aiif, ging mir die Erkenntnis, die 
Kunde, das Wissen, der Blick auf. ,Diese lieilige Wahrheit vom 
Leiden rauB man verstehen' — ,diesc heilige Wahrlieit vom 
Leiden habe ich verstanden': also, ihr Monche, ging mir iiber 
diese Begriffe, von denen zuvor niemaiid vernommen hatte, 
das Auge auf, ging mir die Erkenntnis, die Kunde, das Wissen, 
der Blick auf. 

(Es folgen ahnliche Ausdrucke iiber die andern drei Wahr- 
heiten.) 

„Und so lange ich, ihr Monche, nieht von diesen vier hei- 
ligen Wahrheiten diese dreifach gegliederte, zwblfteilige, wahr- 
haftige Erkenntnis und Einsicht in voller Klarheit besaB, so 
lange, ihr Monche, wuBte ich auch, daB ich noch nicht in dieser 
Welt samt den Gotterwelten, samt Maras und Brahmas Welt, 
unter alien Wesen, samt .Asketen und Brahmanen, samt Got- 
tern und Menschen die hdchste Buddhaschaft errungen hatte. 
Seit ich aber, ihr Monche, von diesen vier heiligen Wahrheiten 
diese dreifach gegliederte, zwblfteilige Erkenntnis und Einsicht 
in voller Klarheit besitze, seitdem weiB ich. ihr Monche, daB 
ich in dieser Welt samt den Giitterwelten, samt Miiras und 
Brahmas Welt, unter alien Wesen, samt Asketen und Brah- 
manen, samt Gdttern und Menschen <lie hiichste Buddhaschaft 
errungen habe. L'nd ich habe es erkannt und gesebaut; un- 
verlierbar ist meines Geistes Erlbsung; dies ist meine letzte 
Geburt; nicht gibt es hinfort liir mieh neue (jeburten.“ 

„Also redete der Erhabene; froh priesen die fiinf Mdnche 
des Erhabenen Redr.“ — 

Die Genossenschaft (sahgha) war mit der Bekehrung jener 
fiinf Asketen gebildet. Ihre Mitgliederzah! belief sich urspriing- 
lich auf sechs, Buddha und die fiinf ersten Bekehrten. 

7. Benares ist unter den Buddhaglaubigeti immer gefeiert 
worden als die Stiitte, wo „der Lehrer“ (satthii. sasta) „das 
Rad des Gesetzes (der Lehre) — dhammacakka — in Bewegung 
setzte“. DerBerichthieruber fuhrt daher die Aufschsift: Dhamma- 
cakka-ppavattana-Sutta d. i. das Sutta von dem In-Bewegung- 
setzen des Rades des Gesetzes (der Lehre). Aus Dankbarkeit 
errichtete man spiiter an der Stelle einenThupa (Sttlpa). Cunning- 
ham glaubt denselben in dem idn paar Meilen niirdlich von der 
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IStadt gelegenen Stupa, der heutigentags Dhaniek genannt wird, 
fwiedergefunden zii haben und bringt soinen Nainen mit dhar- 
! niadesaka d. i. Lehrer des dharma (dhamnia) in Verbindung ')■ 

Was aber war der Inhalt dieses Gesetzes (dieser Lehre)? 

„Es gibt zwei Gegensiitze (anta, eigentl. Enden), welche 
ein Hausloser (pabbajita) meiden soli: auf der einen Seite die 
Pflege soldier Binge, die vermbge der Leidensclial'ten, besonders 
der Sinnenlust (kaina) anzielien, — ein niedriger, gewbhnlicher, 
iinwurdiger und fruchtloser Weg, der mir iiir w'eltlich Gesinnte 
pact — aut' der andern Seite die Pflege der Selbstabtotung 
(attakilamatlia) — ein schmerzlicher, unwiirdiger und nutzlosen 
Weg. Einen Mittehveg gibt es, der diese beiden Gegensiitze 
vermeidet. Ihn hat der Tathagata (ein Epitheton. das sich Buddha 
gern selbst beilegt s. v. a. der Vollendete) entdcckt, einen Weg, 
der die Augen oftnet und Kenntnis verleiht, der zum Geistes- 
frieden fuhrt, zu der hdheren Weisheit, zur vollen Erleuchtung, 
zum Nirvana. Wahrhaftig, dieser Weg ist der edle acht- 
gliedrige Weg, namlich rechtes Glauben, rechtes Entschliefien, 
rechtes Wort, rechte Tat, rechtes Leben, rechtes Streben, rechtes 
Gedenken. rechtes Sichversenken.“ 

Den Schliissel zu dieser Lehre bietet uns jedoch erst die 
nachfolgende Reihe von den „vier edlen Wahrheiten“ (catt- 
viiri ariya-saccani). 

„Dies. ihr Mdnche. ist die heilige Wahrheit vom Leiden: 
Geburt ist Leiden, Alter ist Leiden, Krankheit ist Leiden, Tod 

') The Ancient Geography of India, 437 f. 

-) Insofern ist dieses Epitheton vergleichbar dem „Menschensohn“ des 
N'. T. Dali auch andere, z. B. seine Schuler, dieses Beiwort gebrauchen, vgl. 
M. VIII, 1. :!0. Die buddhistischen Erklarungen des .Vusdruckes Tathagata geben 
uber die wahre Bedeutung kemeii befriedigenden .XutschluB. Hingegen fiihrt 
die Vergleichung mit dem verwandten .Ausdruck Tatthagaya, d. i. einer, der 
dorthin Oder in jene Welt (der Ereiheit) gel.ingt ist — ein Epitheton der -Tinas 
Oder Sieger in der -Jaina-Keligion — zu einer sinngerechten Bedeutung. wenn 
man anniinmt. dati Tathagata = Tatthagata sei, indem die Eormveranderung 
leicht aus i'nkenntnis der iirsprungliehen Bedeutung des Wortes hervorgegangen 
sein kann, also einen. der angelangt ist, d, i. an der Ereiheit, einen Vollende- 
ten, wie wir iibersetzten, bezeiehne. Den Tathagatas werden verschiedene 
eigentumliche Handlungsweisen zugeschrieben, so z, B. wie und wann sie fragen 
Vgl. .M. I, 31, 4. [Zusatz des Herausgebers ' Viel einfacher ist die wortliche, 
nngekiinstelte rbersetzung. wie sie Oldenherg. Buddha'\ 144, Anra. 2 von dem 
Worte gibt, namlich ,.der so Gegangene", der so gegangen ist. wie man gehen 
soli, wenn man Buddhist werden will: d. h. einer, der den edlen achtgliedrigen 
Pfad betreten hat Vgl. jetzt li. O. Eranke. Dighanikay.i 2sT ff.] 
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ist Leiden, mit Unliebeii vereint sein isl Leiden, von Lieben 
getrennt sein ist Leiden, Gewiinschtes nicbt erlangen ist Leiden, 
kurz das funffache (je nach den fiinf Daaeinsbestiinden: Korper- 
lichkeit, Empfindung, Vorstellung, Gestaltung, BewiiBtsein) Haften 
am Dasein (pancupadanakhandha) ist Leiden (dukkha). 

„Dies, ihr Mdnche, ist die heilige Wahrheit von der Ent- 
stehung des Leidens (dukkha-samudaya): es ist der Durst 
nach Sein (tanha), der von Wiedergebiirt zu Wiedergeburt fiihrt, 
samt Lust und Begier, der hier und dort seine Befriedigung 
findet; der Durst nach Liisten (kama), der Durst nach Werden, 
der Durst nach Macht. 

Dies, ihr Mdnche, ist die heilige Wahrheit von der Auf- 
hebung des Leidens (dukkha-nirodha) : die Aufhebung dieses 
Durstes durch ganzliche Vernichtung des Begehrens, ihn fahren 
lassen, sich seiner entauBern, sich von ihm Idsen. ihm keine 
Stiitte gewahren. 

Dies, ihr Mdnche, ist die heilige Wahrheit von dem Wege 
zur Aufhebung des Leidens; es ist dieser heilige, achtteilige 
Pfad (ariyo atthahgiko maggo), der da heiBt: rechtes Glauben" 
(etc. wie oben). 

Das „rechte Glauben“ erdffnet hier, bezeichnend genug, 
die Reihe. Der Glaube an Buddha und seine Worte ist der 
erste Schritt zum Heile. Die Quintessenz aller Worte Buddhas 
hinwieder, mit denen er „das Reich des Gesetzes" begriindet 
hat, Sind die vier edlen Wahrheiten. „So lange icb sie nicht 
kannte — spricht Buddha zu seinen fuuf ehemaligen Gefiihrten 
— wuBte ich, daB ich die hbchste, vollkommene Erleuchtung 
(satnbhodi) noch nicht erlangt hatte, — aber seitdem ich sie 
kenne, weiB ich, daB ich die hbchste, vollkommene Erleuchtung 
erlangt hahe. — Ich weiB, daB dies meine letzte Geburt ist, 
und daB ich hinfur nicht wiedergeboren werde.“ Auf diese 
vier Wahrheiten, im eigentlichen Sinne Buddhas dhamma, seine 
Lehre Oder sein Gesetz genannt, beziehen sich die Unterweisungen, 
als deren Frucht „das reine und fleckenlose Auge des 
Gesetzes" (dhammacakkhu) hervorgehoben wird, kraft dessen 
der zum Glauben gelangte Mensch erkennt: „Alles, was ent- 
steht, vergeht." 

Die ersten zum Glauben an Buddha Bekehrten waren damit 
zugleich auch „Bettler“ (bhikkhu) geworden und in den Voll- 
besitz aller durch indisches Herkommen geheiligten Bettler- 
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pflichten unci Bettlerrechte eingetreten. Unscr Text versiiiimt 
daher nicht eigens zu bemerken, daB auch Almosengiinge bei 
der kleinen Genossenschaft schon an der Tagesordnung waren. 

Zii den (iinf ersten Bbikkhus gesellte sich als sechster ein 
cdler Jiingling, der Sohn eines Schatznieisters (setthi), Yasa 
mit Namen. Er kam in das Isipatana und trat zn Buddha heran 
mit der Klage: „Ach was fur ein llngliick, ach, was fiir eine 
Gefahr!“ — „Hier ist kein Ungliick, — entgegnet ihm Buddha 
— hier ist keine Gefahr“. — „Konim her, Yasa, setze dicli 
nieder, ich will dich das Gesetz lehren.“ Yasa beruhigt sich, 
er hbrt Buddha aufmerksam zu und erlangt die erlosende 
Einsicht. Sein Vater und dann auch seine Mutter und Yasas 
„fruhere Frau“ werden „Verehrer“ durch die Formel „der heiligen 
Ureiheit": „Ich nehme meine Zuflucht zu Buddha, zur Lehre 
und zur Gemeinde.“ Vier Jugendfreunde Yasas folgen seinem 
Beispiele und begehren und erhalten Aufnahme in die Genossen- 
schaft, welche nunmehr aus „elf Ehrwurdigen“ (arahats), Gotama 
Buddha mit eingeschlossen, besteht. 

Die Schar von Buddhas Anhangern aus Benares und Um- 
gegend wachst rasch auf 60 an. Es waren lauter Leute aus 
den „besten und besseren Fainilien“ (kulaputtu). 

8. Die „sechzig“ sollten nun auch selbst zur .\usbreitung des 
„Reiches des Gesetzes“ mithelfen. Vor ihrer Aussendung redet 
sie der Erhabene also an: 

„Von alien Fesseln, menschlichen und gottlichen, bin ich 
befreit. .-Vuch ihr seid von alien Fesseln, menschlichen und 
gottlichen, befreit. So geht denn hin zum Gewinn fiir viele, 
zur Wohlfahrt vieier, aus Mitleid mit der Welt, zum Besten, 
zum Gewinn und zum Heile der Gdtter und Menschen! Geht 
nicht zu zweien denselben Weg! Predigt die Lehre, die herr- 
lich ist am .Knfang, herrlich in der Mitte und herrlich am Finde, 
nach dem Geiste (attha) und nach dem Buchstaben (vyancana)! 
Verkiindigt ein vollkommenes und reines Leben (brahmacariya)! 
Es gibt Wesen, deren Geistesaugen kauni mit Staub bedeckt 
sind: wenn ihnen aber die Lehre nicht gepredigt wird. so kbnnen 
sie die ErUisung nicht errcichen. Sie werden die Lehre ver- 
stehen. Und auch ich will nach I'nivelii zum Dorf des Fcld- 
hauptmannes (Senaninigama) gehen, urn die Lehre zu predigen!" 

Xochmals trat ihm Mara, und zwur diesmal als Wider- 
spruchsgeist, entgegen. es war vergebens. 
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Die Jiingei’ hatten sieli iiach alien Himnielsgefiendeii zer- 
strcut, wtilirend der Lehrer selbst naeh rruvela seine Scliritte 
lenkte. Anf seiner Wanderung dahin bekehrte er dreiBig reiche 
jimge Leiite. „Suchet euch selber,“ sagte er zii ihnen, und 
dieses Wort geniigte, sie nachdeiiksani zu stimmen und tiir seine 
Lelire und Lebensweise zu gewinnen. Zu Uruvela angekoinmen, 
gait sein erste'r Besuch der Einsiedelei eines Jatila (bramanischen 
Waldeinsiedlers) Kassapa niit deni Beinamen „aus Uruvela“ 
(Uruvela-K.), der das Haupt einer ansehnlichen Asketensippe 
war, gleichwie auch dessen beide Briider, der eine genannt 
„Kassapa vom Fliisse" (Nadi-K.) und der andere „Kassapa von 
Gaya“ (Gaya-K.), zahlreichen Asketen vorstanden. An dem Orte, 
wo Uruvela-Kassapa sein heiliges Feuer unterhielt, hauste ein 
feuriger Sclilangendamon. Uni deni Einsiedler seine Macht zu 
oHenbaren, wirkte Buddha sein erstes Wunder, indeni er den 
Naga-Konig bezwang und in seine Almosenschale bannte, frei- 
lich ohne dafi dieser Ert'olg auf Kassapa einen Eindruck machte. 
Schlag auf Schlag erfolgen nun die Wiinderkiinste, deren Aiif- 
zahlung wir uns hier ersparen diirfen, da wir sie ohnedies spater 
in einem anderen Zusanimenhang erwahnen miissen. Auch ist 
an der uns im Mahavagga vorliegenden Erzalilung melir der 
Unistand beachtenswert, datl durch alle niagischen Wunder die 
Bekehrung des Kassapa nicht zustande kam, sondern erst durch 
die kategorische Erklarung Buddhas: „Du bist nicht ehrwiirdig 
(araha), Kassapa, noch bist du in den Weg, der zur Ehrwiirdig- 
keit fiihrt (arahatta-magga), eingetreten. noch wandelst du in 
einer Weise, die dich zur Ehrwiirdigkeit Oder zuni Weg zur Ehr- 
wiirdigkeit fiihren kann.“ Dies allein gab den Ausschlag. Kassapa 
von Uruvela bat um Aiifnahme in die Genossenschaft, und das- 
selbe taten auch Kassapas Jiinger und ihnen folgend auch Kassa- 
pas beide Bruder nebst ihrem Anhange. Zuni Zeichen, dafi sie 
mit ihrer Vergangenheit griindlich zu brechen gedachten, iiber- 
gaben sie samtliche Feueropfersachen dem nahen Husse und 
blieben fur die niichste Zeit in Buddhas Gefolge. 

An diese neugewonnenen Junger, 1000 an der Zahl. hielt 
Buddha bald darauf auf dem Gayasisa, d. i. Gaya-Kopf (der jetzige 
Berg Brahmayoni bei Gayii), seine Feuerpredigt, des Inhaltes: 
„Alles brennt, und wie so? — Das Auge brennt, die sichtbaren 
Dinge brennen, die geistigen Bilder, die auf dem Auge beruhen, 
brennen, die Beriihrung des Auges (mit den sichtbaren Dingen) 
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brcnnt, aiicli die luis dieser Beriihrung entstehende Empfindung, 
sei sie geiuiBvoll Oder sei sie leidvoll oder weder’genuB- noch 
leidvoll, brennt. Mil was I'iir einem Feuer brennt aber dies 
allesV Mit deiii Feuer der Leidenschaft (ragaggi), mit dem Feuer 
der Bosheit (dosaggi), mit dem Feuer der Tauscliung (mohaggi), 
mit Geburt, Alter, Tod, Gram, Klage, Schmerz, Niedergeschlagen- 
heit und X'erzweiflung. (Dasselbe wird dann ausgefuhrt von 
den iibrigen Sinnen und zuletzt von dem Geiste oder manas, 
als dem sechsten, dann lieiBt es weiter;) Dies beachtend wird 
ein Jiinger, der unterrichtet ist und auf dem „edlen Wege“ 
wandelt, iiberdriissig des Auges, iiberdriissig der siclitbaren 
Dinge, iiberdriissig des Geistes, (iberdriissig der Gedanken. In- 
dem er alles dessen iiberdrussig wird. legt er ab die Begehr- 
lichkeit und wird dadurch frei. Wenn er frei ist. ist er sich 
bewuGt frei zu sein; er weiB, daB das Wiedergeborenwerden 
ein Ende hat, daB das reine Leben (brahmacaiiya) vollendet, 
die Pflicht erftillt ist und daB es keine Riickkebr mehr gibt in 
diese Welt.“ 

Vom Gayasisa bewegt sich der Zug der Bettler, mit Buddha 
an der Spitze, nach Rajagaha. der Hauptstadt des Magadha- 
Kbnigs Seniya Bimbisara. Mit einem groBen Gefolge zieht dieser 
Buddha entgegen, und der Eindruck, den dieses Schauspiel auf 
die Anwesenden machte, war so groB, daB alle, vom Konig 
angefangen, ihre Bereitwilligkeit, .,Verehrer“ zu werden, zu er- 
kennen gaben. Aus Dankbarkeit machte der Konig seinen Lust- 
garten Veluvana „der Genossenschaft der Bettler mit Buddha 
als ihreni Haupte“ zum Geschenk und ist sein langes Leben 
hindurch ein treuer Beschiitzer Buddhas und der jungen Ge- 
ineinde gewesen. Noch eine andere Erwerbung kniipfte sich 
an den damaligen Aufenthalt Buddhas zu Rajagaha. Zwei junge 
Brahniannen Sariputta (d. i. Sohn der Sari, sein eigentlicher 
Name war I patissa) und Moggallana, Schuler Sanjayas, eines 
Wandernibnches, die spilter als die Ersten der buddhistischen 
Genossenschaft geachtet wurden, batten sich gegenseitig das 
Versprechen gegeben: „Wcr zuerst das Ewige (amata, d. i. 
die Befreiung vom Tode) findet. soil es dem andern sagen.“ 
Da sab eines Tages Sariputta einen von Buddhas Schiilern, 
Assaji, der seinen Almosengang durch die StraBen von Rajagaha 
machte und durch sein wurdevolles .\uftreten auffiel. 
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„AIs er ihn sah, dachte er: .Walirlich, dies ist einer der 
Monche, die da heilig sind in der Welt oder die den Pfad der 
Heiligkeit erreicht haben. Ich will zu diesem Miinch hingehen 
iind will ihn fragen: , Freund, in wessen Namen hast du der Welt 
entsagt? Und wer ist dein Meister? Und wessen Lehre be- 
kennst du?‘ Da aber gedachte Sariputta der Bettelmonch: .Jetzt 
ist nicht die Zeit, diesen Mdnch zu fragen. Zwischen den Hau- 
sern geht er und sammelt Almosen. Ich will diesem Mdnch 
nachgehen, wie man dem nachgeht, von welchem man etwas 
begehrth Als aber der ehrwiirdige Assaji zu Rajagaha Almosen 
gesammelt hatte, nahm er die empfangenen Gaben und kehrte 
um. Da ging Sariputta der Bettelmonch zum ehrwiirdigen 
Assaji; zu ihm gelangt begriilite er sich mit dem ehrwiirdigen 
Assaji. Nachdem er begriiCende, freundliche Worte mit ihm 
gewechselt hatte, stellte er sich neben ihn. Neben ihm stehend 
sprach Sariputta der Bettelmonch zum ehrwiirdigen Assaji also: 
,Deine Miene, Freund, ist hell, deine Farbe ist rein und klar. 
In wessen Namen, Freund, hast du der Welt entsagt? Und 
wer ist dein Meister? Und w'essen Lehre bekennst du?‘ ,Es 
ist der groGe Samana, Freund, der Sakyasohn, der aus dem 
Sakyahause kommt und der Welt entsagt hat. In seinem des 
Erhabenen Namen habe ich der Welt entsagt, und er, der Er- 
habene, ist mein Meister, und seine des Erhabenen Lehre be- 
kenne ich.‘ ,Und was sagt dein Meister, Freund, und was 
lehrt er?‘ ,Ich bin ein Neuling, Freund; es ist nicht lange» 
daB ich die Welt verlassen habe; ich bin eben erst herzuge- 
kommen zu dieser Lehre und dieser Ordnung. Ich kann dir 
die Lehre nicht in voller Ausdehnung verkiinden, aber ihren 
kurzen Sinn kann ich dir sagen.‘ Da sprach Sariputta der 
Bettelmonch zum ehrwiirdigen .Assaji : ,Sei es also, Freund. Sage 
mir wenig oder viel, aber vom Sinne rede mir; nach dem Sinn 
allein trage ich Verlangen; was willst du dich viel an den 
Buchstaben kehren?‘ Da redete der ehrwiirdige Assaji zu Sari- 
putta dem Bettelmonch dieses Wort der Lehre: 

„,Die Wesenheiten, die aus einer Ursache flieBen, deren 
Ursache lehrt der Vollendete, und welches Ende sie nehmen; 
dies ist die Lehre des groBen Samana* *). 

Dieser Spruch hat spater als (la.s kurzjjefaBte Glaubensbekenntnis des 
Buddhismus gegolten: man begegnet ihm inschrit'tlich auf zahlreichen Monu- 
menten. 
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„Als aber Sariputta der Bettelmbnch dieses Wort der Lehre 
hdrte, erwachte in ihm das reine, fleckenlose Wahrheitsauge, 
und er erkannte: ,Was immer dem Entstehen untertan ist, das 
alles ist auch dem Vergehen untertan*. (Und er sprach zu 
Assaji;) ,Wenn die Lehre auch nichts als dies ist, so hast dii 
die Statte erreicht, wo cs kein Leid gibt, die seit vielen 
Myriaden von Weltaltern nicht geschaut ist‘.“ 

Sariputta geht jetzt zu Mogallana, seineni Freunde. „Deine 
Miene, Freund, “ sagt Mogalliina, „ist hell, deine Farbe ist rein 
und klar. Hast du die Erlosung vom Tode gefunden?** „Ja, 
Freund, ich habe die Erlosung vom Tode gel'unden.“ Und er 
spricht ihm von seiner Begegnung mit Assaji, und auch dem 
Moggalana „erwacht das reine, fleckenlose Warheitsauge** *)• 
Vergebens gibt sich ihr Lehrer Sanjaya alle Miihe, die 
beiden zuriickzuhalten. Sie gehen unverziiglich zu Buddha, der 
iiber sie weissagend spricht: „Die.se beiden Genossen, die jetzt 
kommen, werden ein echtes Schiilerpaar, ein sehr vorziigliches, 
gliickbringendes Paar sein“^). Im AnschluB an die Aufnahme 
dieser beiden Junglinge mit ihren 250 Gefahrten in die Genossen- 
schaft fahrt unsere Quelle also fort: „Zu jener Zeit fiihrten viele 
treffliche, hochgeborene Junglinge aus Magadha ein reines Leben 
unter des Erhabenen Leitung. Das Volk aber murrte dariiber und 
sprach: „Der .A.sket Gotama ist Schuld daran, daB Viiter keine 
Sohne zeugen, daB Frauen Witwen werden und Familien ausster- 
ben, Jetzt hat er 1000 Jafilas und diese 250 Wandermonche, die 
Anhiinger Sanjayas, aufgenommen, und diese vielen trefflichen 
Hochgeborenen aus Magadha fiihren jetzt ein reines Leben 
unter der Leitung des Asketen Gotama. “ Und so oft das Volk 
die Bettler sah, schmahte es sie mit den Versen: 

..Gezogen kam der groBo Munch zu der .Magadha Bergesst.adt, 

Die Sanjaya bekehrt er .ill, wen wird heuf er bckehren aich ’ " — 

Buddha trostete die Jiinger. Dieser Liimi, sagte er, wird iiiir 
h Oldenburg, Buddha'’, S. l.')2 If. 

-) Vgl. M I, 2:i I. I patissa (Sariputta) kommt in Kiinig .\sokas Kdikt von 
Bairat (Bhabra) vor, indem hier unter den Te.vten, dcren Studiiim der Konig 
den Ordensgliedern und Laien beiderlei Geschlechts enipliehlt, die ..Kragen des 
Tpatissa" erwahnt werden. Vermutlich beziehen sich diese Fragen auf die 
IM. I, 2S mitgeteilte) I'nterredung zwischen .■Vssaji und Sariputta; doch ist auch 
eine Beziehung auf andere ..Fragen" nicht ausgeschinssen, wie denn K. E. Neu- 
mann an M. N. 24 erinnert. 
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sieben Tage dauero, nach sieben Tagen wii'd er voiaiber sein. 
Wenn man eucli sclimalit, so erwidert; 

..Die Helden. die Vollendeten. bekehren dureh ihr \vahre.s Wort: 

Wer wiii sciinialin den Erleuchteten, der diirch der Wahrlieit Wort l>ekelirt'’'’ 

9. Damit schlieBt der zusaninienhangende Boricht tiber die 
erste Zeit nach der Erlangung der Buddhawiirde ab *). Nur 
Uber die letzte Zeit vor Buddhas Tod oder, wie man sich aus- 
driickte, vor seinem Eingang in das Nirvana, stebt uns wieder 
im Maha-Parinibbana-Sutta ein soldier tagebuchartiger Be- 
richt zu Gebote. Zwischen beiden Ereignissen liegen 4 ,t Jahre, 
Jahre des Wanderns und Lehrens. Fiir die Ansbreitung des 
Buddhismus war diese Praxis des Herumziehens von Ort zn 
Ort ein niiichtiges Vehikel. Uber eine Strecke von etwa 4811 km 
(von Savatthi ira N.-W. bis Rajagaha im S.-O.) debnten sich 
diese Wanderziige aus. An den Kreuzwegen oder auch in den 
Dbrfern, dureh die der Weg fiihrte, luden offentliche Ruhe- 
platze^), die von mildtatigen Glaubigen errichtet waren, zu kur- 
zem Aufenthalte ein. Da und dort fand man auch an diesen 
Platzen Reisvorriite vor, die zum Gebrauch fiir Reisende von 
frommer Hand geliefert wurden. In der Nahe von Stiidten oder 
Ddrlern wurde in der Regel Halt gemacht, und als solclie Sta- 
tionen nennt uns die Tradition insbesondere das Jetavana^). 

>) Derseibo umfabt die 20 Kn|)itcl des 1. liiadies ( Kluiniihakul des 

Mahavagga. 

-) itvasatha iiieti ein derartiger ot'l’i'ntlielier Riiliepiatz Vgl. Patini Pacit , 
;11 ; M. P. S. I, 10; il, ."i; Maha-Siidassana-S. I, o;i 

'9 Es war das niciit der einzige Park neben dem Vekivana, den die Ue- 
meinde besaB: vielinehr horen wir von einer groLien Menge solcher Buen 
retiros, die mit Baulichkeiten aller .Art liir die Bednrfnisse des .Monchslebens 
ausgestattet waren. ..Nicht zu {ern und nicbt zu nahe boi der Stadt, wohl 
versehen mit Eingangen und Ausgangen. leicht erreichbar fiir alles Volk, das 
dorthin verlangt. bei Tage nicht zu belebt, bei Xacht still, von Larm und 
Menschendunst entfernt, ein Ort der Zuruckgezogcnheit, eine gute Statte fur 
e'nsame Betrachtung." .letuvana wird beschrieben als 

„das liebliche, 

Weiscnscharendurchwandelte, 

Wo gewohnt hat der Wahrheit Furst, 

Der Ort, der mir das Herz erfreut." 

Anathapindika batte e.s sich eine bubsche Sumnie kosten iassen, unr diesen 
Park der Gemeinde zu schenken; wenigstens wird erzahit, dafi sein Besitzer. 
der Prinz ,Ieta, ihn erst hergab, als A. so viel Gold zahite, als hinreichte. das 
Gnmdstiick ganz damit zu bedecken' 
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den Park des Anathapindika bei SavatthI und den Gijjhakuta 
(Geierskopf) sowie den Banibushain Veluvana bei Kajagaha. 
Hunderte von Lehrreden Buddhas werden an die eine oder 
andere dieser Stittten verlegt. An dem und dem Platze, dies 
wuBte man, hatte der Erhabene eine denkwiirdige Begegnung 
mit diesein oder jenem beriilimten Laien oder Mdnche gehabt. 
Zu Rajagaha z. B. in dem Mangogarten des Jivaka hatte er jene 
Lehre vom Lohn des Asketentiims vorgetragen, wovon das Sa- 
mahna-phala-Sutta handelt usw. 

Von den Jiingern, die auBer den genannten zu griiBereni 
Ansehen in der Gemeinde gelangten, ist noch Ananda zu nennen, 
Buddhas Vetter und Liebling, ferner Anuruddha, ein anderer 
Vetter, Upali aus dem Sakya-Stamme (zum Unterschied von einem 
andern Upali aus Rajagaha) und Mahakassapa. Zu dem t'iirst- 
lichen Patron Bimbisara gesellte sich spiiter noch ein zweiter, 
Konig Pasenadi von Kosala’). GroBmiitige Wohltiiter aus burger- 
lichem Stande waren der schon genannte Kaufmann Anathapin- 
(lika aus Savatthi, der sein schbnes Jetavana der Bettlergenossen- 
schat't schenkte, und aus der gleichen Stadt eine reiche Biirgers- 
frau, die ehrwurdige Matrone Visakha, die als die erste Stifterin 
groBartiger Wohltiitigkeitsanstalten gilt. Ihr gewiihrt Buddha 
folgende acht Wiinsche: ihr Leben lang der Gemeinde Regen- 
gewiinder zu reichen, den fremden ankommenden Mbnchen Nah- 
rung zu reichen. den durchreisenden Mbnchen Xahrung zu rei- 
chen, den kranken Brudern Nahrung zu reichen. den Kranken- 
ptlegern Nahrung zu reichen. den Kranken .\rznei zu reichen, 
tilgliche Spenden von Reisbrei zu verteilen. der Gemeinde der 
Nonnen Badegewiinder zu reichen. 

„Welche Absicht, Visakha. siehst du an. daB du mit diesen 
acht Wiinschen dem Vollendeten dich nahst?" 

(Visakha erkliirt nun ihre einzelnen Wiinsche. So sagt sie;) 

„Ein Miinch, Herr, der aus der Fremde ankommt, kennt 
StraBen und Wege nicht. und miide zielit er einher, .\lmosen 
zu sammeln. Wenn der die Speise genussen hat, die ich den 
ankommenden Monchen reichen la.ssen will, mag er dann, wenn 

>) Bimbisilra war niclit minder ein Conner des Slitters der .Jaina-Sekte. 
Seine Gatlin, von den Bnddhisten Vaidehi. von den Jainas Cellana genannt, 
war eine Tochter des C'etaka, des Oberherrn von Vesali, dessen Schwester 
Trisala mit dem landadeligen Siddhartba vermahlt war, dem Vater des .Stifters 
der Jaina-Sekte. Vgl. SBE vol XXII. p. XI (und oben S. IH \nni. 21. 
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er StraBen imd Wege erkundet hat, ausgeruht Almosen sam- 
meln gehen. Diese Absicht, Herr, sehe ich an; darum begehre 
ich mein Leben lang den ankommenden Monchen Nahrung zu 
reichen. — Und wiederum, Herr, ein durciireisender Monch 
wird, wenn er sich selbst Nahrung zu siicben hat, liiiUer seiner 
Karawane zuriickbleiben, oder wo er Rast zu halteii gedeiikl, 
da wird er spiit ankomnien, und mude wird er seine StraBe 
Ziehen. Wenn der die Speise genossen hat, die ich den durch- 
reisenden Monchen reichen lassen will, wird er hinter seiner 
Karavane nicht zuriickbleiben, und wo er Rast zu halten ge- 
denkt, da wird er zur rechten Zeit ankommen, und ausgeruht 
wird er seine StraBe ziehen. Diese Absicht, Herr, sehe ich an; 
darum begehre ich, mein I,eben lang den durchreisenden Mon- 
chen Nahrung zu reichen. — Es hat sich begeben, Herr. daB 
die Nonnen im Flusse .\ciravati (Rapti) an demselben Bade- 
platze mit Huren zusammen nackt badeten. Die Huren, Herr, 
schalten die Nonnen: „Was wollt ihr, Verehrteste, mit eurem 
heiligen Leben, so lange ihr jung seid? Gebiihrt es sich nicht, 
der Lust zu pflegen? Wenn ihr alt seid, mogt ihr ein heiliges 
Leben anfangen, so wird beides, das Die.sseits \ind Jenseits, 
euer sein.“ Als die Nonnen, Herr, also von den Huren ge- 
scholten wurden, wurden sie verstimmt. Ihirein, Herr, ist die 
Nacktheit bei einem Weibe, schandlich und verwerflich. Dies, 
Herr, sehe ich an; darum begehre ich mein Leben lang der 
Gemeinde der Nonnen Badegewiinder zu reichen." 

Dafiir lobt sie der Erhabene mit dem Spruche: 

..Die Speis’ und Trank speiidet voll edier Freudigkeit, 

Des Heiligen .Jiingerin. reicli an Tugenden, 

Die sunder ,\eid Gaben iini Himnielslehn gibt. 

Die Schmerzen stillt, Freude zu bringen stets bedacht, 

Erlangt himmlischen Lebens Los. 

Den lichten Pfad wandelt sie. den gepriesonen. 

Von Schmerzen I'rei. frohlich genieBt gar lange sie 
Der Guttat Lohn droben im sel'gen Hlmmelreich " ')■ 

Die letzten Lebensjahre Buddhas wurden getriibt durch 
seines Vetters Devadatta, des Sohnes des Godhi, Auflehnung 
gegen ihn und die Gejiossenschaft. In seinem Hochmute sprach 
derselbe; „Ich sollte die Bettlergemeinde leiten!" Devadatta 
hatte es zunachst daraul abgesehen, Buddha auf jede Weise 

’) Fiir diesen und die andern im vorigen erwiihnten Punkte vgl. M. u. C 
passim. Cber Visakha M. VIII. 15. 
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zu diskreditieren. Damit nicht zufrieden, machte er wiederholt 
Anschliige auf Buddhas Leben. Er steckte sich zuerst hinter Bim- 
bisaras Sohn Ajatasattii, der nach dem vaterlichen Throne strebte. 
Dieser sollte seineii Vater und er (Devadatta) Buddlia toten. 
Dieser Plan ward vereitelt, der gegen Buddha gerichtete, wie 
zu erwarten, durch ein Wunder. Wiihrcnd Buddha am FuBe 
des Geierkopfes lustwandelte, brachte Devadatta einen gewal- 
tigen Felsblnck auf der Hdhe des Berges ins Rollen. Aber 
zwei Bergspitzen neigten sich einander zu und hielten den 
Block im Fallen auf. Nur ein Splitter verletzte den FuB des 
Erhabenen ein wenig, so daB er blutete. Alsdann lieB Deva- 
datta den Elefanten Nfilagiri in einer engen Gasse gegen Bud- 
dha lossturmen. Aber das Tier konnte der Kraft der Liebe, die 
der Erhabene iiber es ergoB (mettena cittena pbari), nicht wider- 
stehen, machte vor ibm Halt und fligte ihm kein Leid zu. Auch 
eine Spaltung unter den Jiingern suchte Devadatta bervorzu- 
rufen, indem er eine Reihe strengerer Ordensregeln aufstellte: 
die Monche sollten nur im Walde leben. jede Einladung ablehnen, 
nie Fleisch (auch keins von Fischen) essen, am FuBe der Baume 
ohne schiitzendes Dach leben und sich nur in Lumpen kleiden. 
Dieser Versuch gelang ihm auch wirklich mit Hilfe des Mdn- 
ches Kokalika, wenn es sich dabei auch nur um einen vor- 
iibergehenden Erfolg gehandelt zu haben scheint. (Es gab 
allerdings noch im siebenten Jahrhundert n. Chr. Monche von 
der Observanz des Devadatta.)*) Fiinfhundert jiingere Ordens- 
glieder aus Vesali schlossen sich ihm an. ohne zu wissen, um 
was es sich handelte, bis sie durch Sariputta und Moggallana 
von ihrem Irrtum iiberzeugt und vom Gaya-sisa, auf den sie 
ausgewandert waren, zum VeUivana zuriickgefiihrt wurden. 
Zur Strafe fiir seine arglistigen .\nschlage nimmt Devadatta ein 
trauriges Ende, indem die Hiille sich auftut und ihn bei leben- 
digem Leibe verschlingt -). 

10. Indem wir dem Berichte iiber Buddhas letzte Reise ') 
folgen, heben wir daraus die hauptsachlichsten Begebenheiten 
hervor. Von Rajagaha zog Buddha mit seinen Jiingern nach Nor- 
den iiber Ambalatthika und Nalanda nach Pataligiima, dem nach- 

’) Ajatasattu seiner.seits wart seinen Vater in ein TiirmverlioB, wo er 
ihn (lurch Hunger und Foltcr miUhandelte, daB er starb, 

2) Vgl. C. VII, 2—4. .p .\I P. S, [. 13 bis 7 .» Ende. 

Hiirdy, Dgp Biiddhismiis AufI •'» 
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herigen Pataliputta, si'tzte in der Nahe dieses Platzes iiber den 
Ganges, beriihrte aul der Weitet-reise Kotigama und Natika und 
kam nach Vesall, wo er sich iin Mangowalde der Courti- 
sane Ambapall aufhielt. Ainbapali und die jungen Licchavis, 
jenes schon triiher (S. i:^) erwahnte Adelsgeschlecht der Stadt 
Vesall, wet'eiferten miteinander, um Buddha init Aidinerksani- 
keiten zii uberhaufen. Im Hause der C'ourtisane nahm er das 
Mittagsmahl ein. Xachdeni die Taiel aufgehoben war, setzte 
sich Ambapall Buddha zu FuBen und sprach: „Herr, ich schenke 
diesen Ruheplatz der Genossenschaft der Bettler, deren Haupt 
Buddha ist.“ \’on Vesrdi wanderte er nach dem Dorfe Beluva, 
woselbst er die Regenzeit zubrachte und zum ersten Male er- 
krankte. Nach seiner Genesung und da er, der Achtzigjiihrige, 
wuBte, daB sein Laid' bald vollendet sein werde, sprach er 
zu Ananda, der ihn in seiner Krankheit bedient hatte : „Ananda, 
seid euch gegenseitig Leuchten! Seid einander Zuflucht, haltet 
fest an der Lehre als eurer Leuchte! Schaut euch nach 
keiiier andeni Zuflucht als euch selber um!“ Zum letzenMale trat 
der Versucher an ihn heran, um ihn zu uberreden, auf der 
Stelle in das Nirvana einzugehen. Buddha blieb Sieger. „Nach 
drei Monden wird der Vollendete sterben." erwiderte er Mara, 
und im selben Augenblicke erbebte die ?>de und Donner rollte 
iiber den Himmel. Je niiher sein Ende kam, desto eindring- 
licher warden seine Lehren, deren jede in dem Gedanken gipfelt; 
„Alles vergeht.“ 

„Dem Ende reift mein Dasein zu, nahe ist mcines I.cbens Ziel. 

Ich gehe hin, ihr hleibt zuriick; der Zuflucht On ist mir bereit. 

Seid waohsam ohne VnterlaB, waiidcrt allzeit in Heiligkeit, 

Entschlosson stets und stets bereit bewahrt, ihr -lunger, euren Geist. 

er sunder anken immerdar wandelt, dem Wort der Wahrheit treu, 
Ringt von Geburt und Tod sich los, dringt durcb zu alles Leidens Ziel." 

Noch einen letzten Blick warf der Erhabene auf Vesali, dann 
zog er von Dorf zu Dort weiter, bis er nach Pava kam und im 
Mangowalde eines Schmiedes namens Cunda Rast machte. Die- 
ser hereitete fur ihn ein Mahl zu und setzte Buddha auBer an- 
deren Speisen auch gedorrtes Schweinefleisch ') vor. Buddha 
fiihlte sich, naclidem er davon gegessen hatte, unwohl, raffte 

‘) Das ist die herkbmmliche Erklarung. zu der sich z. B. Oldenberg und 

R. 0. I-ranke bekennen. Fur das geddrrte Schweinefleisch setzt Pischel S. 41 
..fettos". 
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sich jedoch wieder auf, um nach Kusinara (j. Kasia) zu pil- 
gern. Auf dem Wege dahin, als er von der StraBe abbiegend 
sich an deni FuBe eines Baumes iim auszuruhen niedergesetzt 
hatte, bat er, von Durst gequalt, Ananda, ihm Wasser zu holen. 
Das Wasser des vorbeiflieBenden FluBchens war aber nichts 
weniger als hell und klar. Sobald indes Ananda daraus schbpfte 
verlor es seine trube Farbe, und der Erhabene trank von dein 
Wasser. Zur selbigen Zeit kam ein Schuler des (uns aus Go- 
tanias pabbajja bekannten) Ajara Kalama, Pukkusa mit Nanien, 
des Weges daher von Kusinarii nach Pavii. Buddha lieB sich 
in eine Unterredung mit ihm ein und gevvann ihn fur seine 
Lehre. Pukkusa bot darauf Buddha zwei golddurchwirkte Ge- 
wiinder an, von denen dieser eines fiir sich und eines fiir .\nanda 
anzunehmen geruhte. Als nun der ehrwiirdige Ananda den 
Leib des Erhabenen in die golddurchwirkten Gewiinder kleidete, 
schienen diese plotzlich ihren Glanz verloren zu haben, so hel- 
leuchtend erstrahlte die Hautfarbe des Erhabenen. Buddha er- 
kliirte dies seinem Lieblingsschiiler, indem er sprach: „In der 
Nacht, in welcher ein Vollendeter die hochste Erkenntnis er- 
reicht, und in der Nacht, in welcher er dahingeht in Jenem 
letzten Dahingang, der nichts zuruckliiBt, bei diesen beiden Ge- 
legenheiten wird die Hautfarbe des Vollendeten helleuchtend 
und strahlend.“ Alsdann zog der Erhabene zum P’lusse Kakuttha '). 
Der Bericht nimmt die Gcitha-{Lied-)Form an: 

..Gewandert kam Buddha zum Flusse Kakuttha. 

Dem ruhigen, reinen, mit klareai Wasser. 

Ins Wasser stieg raiide hinab der Meister. 

Der hochste Vollendete, Ohnegleichen. 

Als er gebadet, trank aus dem Flusse der Meister 
I nd stieg hinaus mit seinen .Jiingerscharen. 

Der heilige Meister. der Wahrheit Kunder. 

Der Weise ging hin zum .Mangowalde. 

Draul sprach er zu Cunda, dem Monche; Falte 
Das Kleid mir vierfach, dab ich mich niederlege. 

I nd Cunda tat froh. viie der Herr gebnten. 

Vierfach gefalten hreitet’ er schnell da.s Kleid aus 
Da legte der Meister sich hin, der miide, 

I'nd Cunda auch setztc sich bei ihni nieder. " 

M Nach Cunningham. Ancient Geography of India, p. 400, die hentige 
Badhi Oder Barhi, die 8 engiische Meilen unterhalb Kasia in die Chota Gandak 
niundet. 
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Im Scila-Haine ') tier ^lallas, deni Upavattana von Kusinara, 
lieB Buddha sich zwischen zwei Bilunien eine Lagerstatte be- 
reiten. Die Biiiime regneten elnen Bliitenregen auf ihn hernie- 
der, wahreiid vom Himmel herab Wohlgeriiche sich in der Liit't 
verbreiteten und himmliche Musik sich horen lieB. Der ehr- 
wiirdige Upavana hatte sich vor Buddha gestellt, ihn anzu- 
facheln. Da hieO dieser ihn auf die Seite treten, damit auch 
die herbeigeeilten Geister der zehn Weltsysteme ihn ansehen 
konnten. Noch vieles sprach der Erhabene, beispielsweise fiber 
die Stiitten, die ein Gliiubiger mit Gefiihlen der Scheu und Ehr- 
furcht besiichen solle, iiber das Verhalten der Mbnche den 
Frauen gegeniiber, iiber die Art und Weise, wie seine uberreste 
zu behandeln seien, iiber die Personen, die Anspruch auf ein 
Grabdenkmal (thupa) haben. Ananda, der lange Zeit hindurch 
ruhig den Lehrreden seines Meisters gelauscht hatte. konnte end- 
lich seinem Schmerz nicht mehr Einhalt gebieten. An die 
Tiire seines vihilra gelehnt, weinte er, also klagend: „Ach, ich 
bleibe doch nur noch ein Lernender, einer, der noch seine 
eigene Vollendung auszuwirken hat, und der Meister scheidet 
von hinnen, er, der so giitig ist.“ Buddha, welcher den Seelen- 
schmerz seines Lieblingsjungers kannte. lieB Ananda zu sich 
rufen und sprach ihm Mut zu mit den Worten: „Genug, Ananda. 
Traure nicht, weine nicht! Habe ich dir nicht schon bei friihe- 
ren-Gelegenheiten gesagt. daU wir von allem, was uns lieb und 
teller ist, scheiden nuissen? Wie wiire es also mdglich, Ananda, 
dab, wo alles, was geboren und ins Dasein getreten ist und 
Organe hat, in sich den notwendigen Grund seiner Auflbsung 
tragt, solch ein Wesen (wie ich) nicht sollte aufgelost werden? 
Nein, das kann nicht sein. Seit langer Zeit, Ananda, bist du 
rair nahe gestanden durch Werke, Worte und Gedanken der 
Liebe, treu und ehrlich, ohne zu wanken. Darin hast du wohl 
getan, Ananda. Strebe mit Eifer und bald wirst du frei von den 
grofien ubeln sein, von der Sinnlichkeit, Individualitiit, Tauschung 
und Unwissenheit." Alsdann belehrte Buddha seine Jiinger 
dariiber, daB alle „Vollendeten“, auch die der friiheren Zeiten, 
eben so treu ergebene Diener gehabt haben, wie er an Ananda 
einen hatte. Auch in Zukunft, sagte er, werde dies so sein. 
Darauf hob er noch vier riihmliche Eigenschaften an Ananda 

’) Shorea robusta Gaert. ..An immense timber tree" (Roxburgh, Flora 
indiea II. 
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hervor. Als er geendet hatte, bat ihn Ananda, er moge dbch 
lieber in einer der groBcn Stiidte als an diesem unansehnlichen 
Orte sterben. Doch Buddha fiel ihm in die Rede; „Sprich nicht 
so, Ananda. In friiherer Zeit war dieses Kusirnlra unter deni 
Namen Kusavati die Residenz des Konigs Maha-Siidassana (des 
groCen [Konigs] der Herrlichkeit), und damals war es ausge- 
dehnt, wohlhabend und bevdlkert. tlehe. Ananda. jetzt naeh 
Kusinara hinein und sage den Mallas: heute in der letzten Nacht- 
wache wird der Vollendete von hinnen scheiden." Als die 
Mallas diese Kunde vernahmen, wurden sie sehr traiirig und 
einige von ihnen weinten, zerrissen ihr Haar, warfen sich aiif 
den Boden und riefen aus: „Zii bald wird der Erhabene sterben! 
Zu bald wird der Selige von hinnen scheiden! (ianz bald wird 
das Auge der Welt (cakkhuin loke) verschwinden!" Darauf 
eilten die Mallas, Manner, Weiber und Kinder, zum Srilhaine, 
um Buddha ihre Verehrung zu bezeigen. Nach Faniilien ge- 
ordnet, traten sie hinzu und beugten sich in Ehrfureht vor dem 
Erhabenen. 

11. Zu jener Zeit weilte der Bettelnidnch Subhadda, der 
kein Anhanger des Asketen Gotama war, in Kusinara. Dieser 
dachte: „Ein Gefuhl der Unsicherheit ist in inir aufgestiegen 
und ich setze das \'ertrauen auf den Asketen Gotama, daB er 
mir so die Wahrheit vorstellen kann, daB ich die.ses Gefiihles 
der Unsicherheit los und ledig werde.“ Ananda. dem er sein 
Anliegen vortrug, wies ihn ab. „Belastige den Vollendeten 
nicht; der Erhabene ist mude,“ sprach er. Buddha lidrte den 
Wortwechsel und befahl Ananda, den Bittsteller vorzulassen. 
„Was Subhadda von mir erbittet, erbittet er aus \'erlangen nach 
Wissen und nicht um mich zu langweilen. Und was ich auf 
seine Fragen antworte, wird er schnell verstehen.“ Xun trat 
Subhadda vor Buddha hin und legte ihm seine Bedenken vor, 
woher es kiime, daB die beriihmtesten Sektenhiiupter unter sich 
uneins wiiren. „LaB dies auf sich beruhen,“ erwiderte ihm Bud- 
dha, „die Wahrheit will ich dieh lehren. In jedweder Lehrc, 
worin der edle achtgliederige Weg nicht vorkommt, gibt es 
auch keinen Asketen vom ersten, zweiten. dritten und vierten 
Range. In dieser Lehre allein, Subhadda, kommt der edle 
achtgliedrige Weg vor, und in ihr allein gibt es darum einen 
wahren Asketen. Leer sind die Systeme der anderen Lehrer, 
leer an wahren Asketen. Und wenn nur, Subhadda, die „Bettler“ 
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aiif rechte Weise leben, wire! die Welt nio Mangel an „Plhr- 
wiirdigen" haben. 

„Im neunundzwanzigsten der Jahre stand ich, 

Als ich, das Heil suehend, der Welt entsagte; 
fnd es verfloB mehr als ein halb .Tahrhundert, 

Seitdem ich entsagte der Welt, Subhadda, 

Inniitten wahrhat'ten Gesetzes stehend. — 

Von welchem tern keine Asketen mbglich" *). 

Subhadda bat nun uni Aufnahme in die Genossenschaft, 
und indent ihm die tiir Asketen aus andern Sekten vorge- 
schriebene viermonatliche Probezeit erlassen wird, erlangt er 
sofort die Gewiihrung seiner Bitte. Er war (was in unserm Be- 
richte nicht unerwiihnt gelassen wird) „der letzte der von 
Buddha persbnlich Bekehrten." 

Nachdem der Erhabene noch einige Anordmingen getrotfen 
hatte, sprach er : „Es kann sein, ihr Monche, daB in dent Geiste 
des einen Oder andern ein Zvveifel Oder ein MiBverstiindnis hin- 
sichtlich Buddhas, der Lehre Oder des Weges sich erhebt. Forschet 
frei! Sorget dafiir, daB ihr euch keinen Vorwurf zu machen braucht, 
indent ihr denkt: Unser Lehrer war von Angesicht zu Ange- 
sicht bei uns, und wir konnten uns nicht entschlieBen, den Er- 
habenen zu fragen, so lange wir von Angesicht zu Angesicht 
bei ihm waren.“ — Als keine Antwort erfoigte, sprach Buddha 
dasselbe zum zweiten und dritten Male, dann redete er die 
Seinen also an: „Es kann sein, ihr Monche, daB ihr aus Ehr- 
furcht vor dem Lehrer keine Fragen an ihn stellt. Mdge der 
eine sie dem andern mitteilen!“ Abermals schwiegen alle. Da 
ergriff Ananda das Wort, indem er sprach: „Wie wundervoll 
ist dies, Herr! Wahrhaftig, ich glaube, daB in dieser ganzen 
Versammlung von Monchen kein einziger sich befindet, der einen 
Zweifel Oder ein MiBverstandnis hat hinsichtlich Buddhas, der 
Lehre Oder des Weges. “ — „Aus der Fillle des Glaubens hast 
du geredet, Ananda, — gab ihm Buddha zur Antwort — aber 
der Vollendete weiB fiir gewuB, daB in dieser ganzen Versamm- 
lung von Monchen sich keiner findet, der einen Zw'eifel Oder 
ein MiBverstandnis hat hinsichtlich Buddhas, der Lehre Oder 
des Weges. Denn sogar derjenige, Ananda, der am w'eitesten 
zuriickgeblieben ist von alien diesen 500 Monchen (nach Buddha- 
ghosa eine Anspielung auf Ananda selbst), hat sich bekehrt und 

') Nach Korn-Jauobi. Der Buddhismus I, 2H‘J. 
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braiicht nicht mehr in eineni Leidenszustancl wiederf'eboren zii 
werden, er ist der endlichen Erlbsung gewiU. Sehet niin, ihr 
Monche, ich emahne euch; alles Entstandene vergeht. Wirket 
euer Heil mit Eifer!" 

Dies waren seine letzten Wnrte. 

Darauf trat der Erhabene eiu in das erste Stadium der tiefen 
Meditation (jhana). Aus diesem erliob er sich und gelangte in 
das zweite, dann in das dritte und vierte Stadium, aus diesem 
in jenes, in welchem blofi die Unendliclikeit des Raumes dem 
Geiste gegenwiirtig ist, dann in dasjenige der Unendliclikeit des 
Denkens. darauf in das des Nichts. Aus diesem trat er ein 
in jenes, welches zwischen dem NichtbewuBten und Bewufiten 
liegt, daraus in das, in welchem das BewuBtsein sowohl der 
Empfindungen als der Gedanken giinzlich geschwunden ist. 

Da sagte Ananda zu Anuruddha: „0 .Anuruddha, der Er- 
habene ist tot.“ „Nein, .\nanda,“ erwiderte Anuruddha. „der 
Erhabene ist nicht tot. Er ist bloB in jenes Stadium getreten, in 
welchem sowohl Empfindungen als Gedanken aufgehort haben.“ 

Darauf ging der Erhabene ein in das Stadium zwischen Be- 
wuBtsein und BewuBtseinslosigkeit, aus diesem in das des Nichts, 
darauf in das der Unendliclikeit des Denkens, dann in das der 
Unendlichkeit des Raumes. aus diesem in das vierte Stadium 
der tiefen Meditation, darauf in das dritte. zweite und erste, 
und aus dem ersten in das zweite. dritte und vierte, und aus dem 
vierten erhob er sich und ging unmittelbar in das Nirvana ein. 

In demselben Augenblicke entstand ein furchtbares Erd- 
beben, und Donner brach los. Brahma Sahampati lieB sich 
vernehmen: 

„In den Welten die Wesen all legen einst ub die l.eihlichkeit, 

So wie jetzt Buddha, der Siegesfurst. der hochste Meister uller Welt. 

Der Machtige, Vollendete. zum Nirvana i.st gogangen ein.“ 

Und Sakka (Indra), .,der Kbnig der devas“, sprach den Vers; 

„Wie kurz ist alien Krdendinge .Sein' 

Sie miissen wachsen und darauf vergehn, 

Sie kommen und .sie seh«inden wieder hin , 
fnd wohl ist ihnen, «enn zur Huh' sie gehii." 

Anuruddha und .\nanda sprachen sich gleichfalls iiber das 
Ereignis in entsprechenden Versen aus. Diejenigen aus der 
Genossenschaft. die noch nicht frei von Gemiitsbewegungen 
waren, weinten und jamnierten, die iibrigen aber w aren gefaBt, 
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denn sie wuBten: vergiinglich ist alles Irdische. Anuruddha tro- 
stete in einer Ansprache die Mdnche und vorab Ananda iiber 
das Hinscheiden des Erhabenen. Am Morgen des folgenden 
Tages sandte er den Ananda nach Kusinara, um den dortigen 
Mallas die Nachricht von Buddhas Tode zu bringen. Mit groBer 
Trauer wurde diese Nachricht von den gerade in der Stadthalle 
zur Beratung versammelten Mallas aufgenominen. Darauf kamen 
sie mit Wohlgeriichen, Kranzen und Musik zum Salhaine, um 
den Erhabenen zu ehren. Sechs Tage verstrichen unter Leichen- 
feierlichkeiten. Am achten Tage trugen acht angesehene Mallas 
die Leiche nach einem bstlich von der Stadt gelegenen Schreine, 
Makuta-bandhana („Kronband“) genannt. Auf die Frage, was 
mit den sterblichen uberresten des Erhabenen geschehen sollte, 
erteilte Ananda den Mallas folgenden Bescheid: „Wie man die 
tiberreste des Kbnigs der Kdnige behandelt, so soil man die 
des Vollendeten behandeln,“ und setzte ihnen dann auseinander, 
was der Erhabene selbst in dieser Hinsicht angeordnet hatte. 

Darauf kleideten die Mallas den Leichnam in neue Kleider 
und legten ihn auf einen Scheiterhaufen von wohlriechenden 
Holzern. Vier der Angesehensten machten den Versuch, den 
Scheiterhaufen anzuzunden; — doch vergebens, denn es fehlte 
noch einer, der bei der Leichenverbrennung zugegen sein sollte. 
Gerade, als alles dies vor sich ging, war Mahakassapa mit un- 
gefahr 500 Gefahrten auf dem Wege von Pava nach Kusinara. 
Als er nun abseits der StraCe am FuBe eines Baumes sich 
niedergelassen hatte, sah er aus einiger Entfernung einen brah- 
manischen Asketen des Weges daher kommen mit einer Man- 
darava-Blume (Himmelsblume) in der Hand. Von ihm erfuhr 
Kassapa den Tod des Meisters und daB er auf diese Weise zu 
jener Blume gekommen sei. Denn Himmelsblumen regnet es 
nur, wenn „Vollendete“ sterben. Am Makuta-bandhana daselbst 
angelangt, begab er sich in Ehrfurcht zu den FiiBen des Er- 
habenen, und im niimlichen Augenblicke entziindete sich der 
Scheiterhaufen von selber. Die Mallas sammelten alsdann die 
Gebeine und verbrachten sie in ihr Rathaus. Hier stellten sie 
dieselben hinter einem von Speeren und Bogen gebildeten Gitter 
sieben Tage lang aus und verehrten sie mit Tanz, Gesang, 
Musik, Kranzen und Wohlgeriichen. Da sie keineMiene machten, 
etwas von Buddhas uberresten herzugeben, so ware beinahe 
dariiber ein heftiger Streit ausgebrochen, hatte sich nicht der 
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Brahmane Dona (Drona) ins Mittel gclegt, indeni er recht ver- 
nlinftig sprach: 

,.Ihr Herren hort ein Wort von mir! 

\’ortraglichkcit war unsers Buddhas Lehro. 

Drum war’s unzieinlich, wenn die 'I'eilung 
Der I'berresto des, der war der Wosen bestes, 

Krregon sollte Stroit und Blut und Kricg. 

So latit uns alle sie einmut'gcn Sinns 
In freundschattlicher Woisc unter acht verteilen. 

In jedem Lande Thupas soll’n sich erheben, 

Zum Zeichen, daC die Welt dem Buddha glaubt." 

Dona wurde mit der Verteiliing betraut, und er teilte die 
Reliquien in acht gleiche Teile, fiir sich aber erbat er nur die 
Urne. Alle, welclie einen Teil davon erhielten, der Konig Ajatasattu 
von Magadha, die Licchavis von Vesali, die Bulis von Alla- 
kappa, die Koliyas von Raniagania, der Brahmane Vethadipaka, 
die Mallas von Pava, die von Kusinara, errichteten iiber den- 
selben einen thupa (tumulus) und feierten zu ihren Ehren ein 
Fest. Desgleichen taten auch Dona iiber der Urne und die 
Moriyas (Maurya) von Pipphalivana, die zu split gekommen 
waren und deswegen nur noch die Holzkohlen bekommen batten. 

Der Reliquienhiigel der Sakyas von Kapilavatthu wurde 
1898 bei Piprava im Tarai von dem Besitzer des Gellindes, 
William Claxton Peppe, gefunden und geoffnet. „Zehn FuB von 
der Spitze entt'ernt land sich eine kleine zerbrochene Steatiturne. 
die voll Lehm war, in den Kugelchen, Kristalle, Goldschmuck, 
geschnittene Sterne und dgl. eingebettet waren. Von da ab 
zog sich in die Tiefe hinab ein kreisrunder Schacht, der mit 
Lehm angefiillt und von Mauerwerk umschlossen war. Nach- 
dem man achtzehn FuB durch dieses feste Mauerwerk gegraben 
hatte, stieB man auf eine riesige Steinplatte, die sich bei weiterer 
Ausgrabung als der Deckel eines massiven Sandsteinkastens er- 
wies. Der Deckel war durch den Druck des Mauerwerks in 
vier Teile zerbroehen, der Kasten aber trotzdem vollig geschlossen, 
da die Stiicke durch die Art der Befestigung des Deckels fest 
zusammenhielten. Sie konnten ohne Beschildigung des Inhalts 
des Kastens entfernt werden. Der Kasten selbst war aus hartem, 
feinem Sandstein von hervorragender Giite. und mit gewaltiger Ar- 
beit und groBen Kosten aus einem massiven Felsblock ausgehbhlt, 
der von weither hingeschafft worden sein muB, da in der Nahe 
sich Ithnliches Gestein nicht findet. Im Innern des Kastens 
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stand eine Steatiturne, die in alter Brahmischril't iind in Magadhi- 
Sprache die Inschrift zeigte [iyam salilanidhane biidhasa bhagavate 
sakiyanam sukiti bhatinam sabhaginikanam saputadalanarn] : 
,Dieser Behiilter der Reliquien des erhabenen Buddha aus dem 
Geschlechte der Sakyas ist die fromme Stiftung der Briider samt 
den Schwestern, mit Kindern und Frauen.* Unniittelbar rechts 
von dieser Urne stand eine pracht voile Kristallbiichse, zu der 
ein Deckel gehdrte, der hohl und mit gekornten Sternen aus Blatt- 
gold angefullt war. Der Griff des Deckels hat die Gestalt eines 
Fisches. Links von der Urne stand eine Vase, vor beiden ein 
flaches, korbartiges Kastchen mit Deckel, und links von der 
Vase eine zweite Steatiturne, die groBer ist als die erste, aber 
keine Inschrift hat. Alle diese GefaCe waren zur Hiilfte an- 
gefiillt mit Zieraten aus Gold, Silber, Edelsteinen, Kristall, die 
die verschiedensten Formen aufwiesen, wie Sterne, Blumen, 
Figuren von Mannern, Frauen, Vogeln, Elefanten u. dgl., Stucken 
aus Blattgold, in die die Figur eines Lbwen und das mystische 
Zeichen des Svastika oder Hakenkreuzes eingepragt war, das 
auf anderen Stucken auch allein steht. In geringerer Mannig- 
faltigkeit der Formen haben sich diese Zieraten auch in dem 
buddhistischen Stupa in Bhattiproju im Dekhan gefunden, wo 
auch drei Kristallbiichsen standen, die kleiner sind als die von 
Piprava, ihr aber in der Form gleichen. Fachmiinnische Unter- 
suchung hat gezeigt, daB der Stupa von Piprava vor 1098 nie 
gedffnet worden ist, so daB an der Echtheit der Reliquien Buddhas 
nicht gezweifelt werden kann.“ (Pischel, Buddha ^ S. 43 f.) 
Gegeniiber dieser Zuversichtlichkeit ist derKontrast um so groBer, 
wenn man R. 0. Frankes Ausfiihrungen liest, der (Ostasiat. 
Z. IV, 1,2) die siimtlichen bisherigen Deutungsversuche der In- 
schrift einer kritischen Untersuchung unterzieht und schlieBlich 
zu dem Ergebnis kommt, daB ein Beweis fur die Echtheit der 
Reliquien in keiner Weise erbracht ist. Mit diesem Skeptizismus 
steht er iibrigens nicht allein da; er sagt vielmehr gleich am 
Anfang seines Artikels, daB die Frage „eigentlich liingst er- 
ledigt** sei, „dank namentlich den beiden franzbsischen Ge- 
lehrten E. Senart (J A 10 Serie, Tome VII, 1906, p. 132—136) 
und Aug. Barth (Journal des Savants, Nouvelle Serie, Tome IV^, 
1906, p. 541 — 554)“, von denen der letztere z. B. alle sensationellen 
Schliisse bestreitet, die man aus jener Inschrift gezogen hat. 
Es moge hier nur erwiihnt werden, daB nicht einmal dariiber 
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Einigkeit bestelit, niit welchem Worte sie anfangt, denn sie ist 
kreisfdrmig geschrieben! Dazu kommt noch die Schwierigkeit, 
daB infolge der eigenartigen Orthographie von Eindeutigkeit 
keine Rede sein kann. Man wird also an Frankes Aufsatz 
niclit so ohne weiteres vorbeigehen diirfen. 

12. t'fber Buddhas Todesjahr, das von den Buddhisten selbst 
nicht vor dem zwdlften nachchristlichen Jahrhundert zur Zeit- 
bestimmung verwendet wurde *), wie die Inschrift eines ceylonesi- 
schen Kdnigs mit Nanien Vissaiika Malla zu verstehen gibt, 
lierrscht Meinungsverschiedenheit unter den Forschern. Wilhrend 
Max Muller, Cunningham und Buhler das Ereignis um das 
Jahr 477 v. Chr. datieren^), was der Wahrheit am niichsten 
kommen diirfte und auch von der Datierung Oldenbergs, der 
480 als Todesjahr annimmt, nicht weit abliegt, haben sich Rhys 
Davids fiir die Zeit zwischen 420 und 400, Westergaard fur 
das Jahr 368 (370) und Kern fur 370 (380) oder 388 entschieden. 
Ohne die Griinde der letztgenannten Gelehrten zu verachten, 
wird man doch gestehen miissen, daB diese'.ben nicht im- 
stande sind, die unabhangig voneinander auf verschiedenen 
Wegen zu dem niimlichen Ergebnis fiihrenden Untersuch ungen 
der erstgenannten aufzuwiegen. Das Datum 543 aber ist unter 
alien Umstiinden aufzugeben®). 

Drittes Kapitel. 

Die Lehreii des alteren Buddhismus. 

1. Die Zahl der Schritten aus der kanonischen Pali-Litera- 
tur, welche dem dhamma oder der Lehre (Gesetz, Dogma und 
Moral) gewidmet sind, ist keine geringe. Umfangreiche Aus- 
fUhrungen, Reden und Fnterredungen, wie sie der Digha-Nikaya 
bietet, wechsein ab mit solchen von mittlerer GriiBe (Majjhima- 
Nikaya) und kurzen Suttas (Khuddaka-Nikaya). Manche dieser 
Lehrschriften sind zu Gruppen (vaggas) verbunden (Samyutta- 
Nikaya), andeie hinwieder in der Weise geordnet, daB die 
iolgende Abteilung jedesmal um eine Xummer stiirker ist als 

’) Vgl. Rhys Davids, Journal of the Royal .Vsiatie Society IsTa. 

-) Burgess, Date of Buddha's Nirvana, halt 47S v. Chr. fur gesiehert. 

■’') Zur Orientierung vgl. SDK vol. X, p. .XXW ff. Fur Rhys Davids Da- 
tierung vgl. insbeK,jndere SBE vol. .\I. p. .XLV ff. und fiir diejenige Oldenbergs 
vol. Xlll. p. X.XII f.. Buddha'’ 221. In der Revue critique intern.. Louvain 1881, 
96 wurde IHH in Vorschlag gcbracht. 
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die vorhergehende (Aiiguttara- Xikaya). Nicht alle Schriften 
sind ihrem Inhalte nach gehaltvoll und nur die wenigsten ihrer 
Form nach gefiillig. Den Vorzug der Gediegenheit vereinigen 
mit einer geschmackvollen Behandlung vorzugsweise zwei. Es 
sind dies die „Dhammapada“ und „Sutta-Nipata“ iiber. 
schriebenen Texte, von denen ersterer nur Verse und letzterer 
mit Prosa untermischte poetische Lehrstucke enthiilt. 

In Buddhas Lehrweise kdnnen wir vier verschiedene Formen 
unterscheiden, wie es das Saddharmapundarika („Lotus der rich- 
tigen Lehre“) ausdriicklich tut, ein Werk etwa um 200 n. Chr., das 
allerdings dem nordlichen Buddhismus angehort. Da ist zunachst 
der Lehrvortrag, der vielfach an eine Fragestellung seitens 
eines Mitgliedes des Ordens oder eines Andersgliiubigen ankniipft 
Oder sich zwanglos aus einem Gesprache entwickelt : eine wissen- 
schaltlich formulierte Darstellung dieser oder jener „Wahr- 
heiten“, entsprechend dem abstrakten Denken, wie es sich zu 
jener Zeit langst herausgebildet hatte. Wir diirfen ohne Zbgern 
annehraen, dab, wenn auch diese Lehrvortrage keineswegs eine 
wortgetreue Wiedergabe dessen sind, was aus des Meisters 
Munde hervorgegangen ist, sie doch ein sprechend iihnliches 
Bild davon geben. Buddha wollte sich ja nicht an die Herzen 
wenden, die er — wie Jesus — mit schonen schlichten Worten 
am besten hiitte gewinnen konnen, sondern an den Verstand, 
und dazu brauchte er die scharfen Waffen der abstrakten Dia- 
lektik, in deren Handhabung seine Gegner zumeist bestens ge- 
iibt waren. Denn lange vor Buddhas Auftreten hatte sich in 
den Brahmanenschulen der „Kurialstil der dogmatischen Lehr- 
und Streitlehre" herausgebildet mit seinem feierlich-langwei- 
ligen Emste, seiner schwerlalligen Gravitat, die wir nun in den 
buddhistischen Leistungen oft bis zur Unertraglichkeit gestei- 
gert sehen*). 

„Die Perioden dieser Reden in ihrem bewegungslosen, 
starren Einerlei, aut das kein Licht und kein Schatten fallt, 
sind ein getreues Abbild der Welt, wie sie sich den Augen 
jener Monchsgemeinde darstellte, der grauen Welt des Entste- 
hens und Vergehens, die in ewig gleichem Gauge ihre leiden- 
erfiillte Bahn durchmiBt und hinter der die unbewegten Ab- 
griinde des Nirvana ruhen. Es klingt aus den Worten dieser 

0 'gl- Mrs. Rhys Davids. Buddhist Parables and Similes (Open Court, 
Sept. 1908). 
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Verkiiiidigung kein inneres Arbeiten, kein Suchen heraiis, nichts, 
das von Person zu Person dringend mit der Gewalt, die das 
Wort eines uberlegenen Menschen besitzt, und mit der Hiirte, 
die von dieser Gewalt unzertrennlich ist, den Horer ergriffe. 
Kein imgestiimes Driingen, dali man znm Glauben herzukomme, 
keine Bitterkeit gegen den Unglaiiben, welcher fern bleibt. In 
diesen Reden liegt ein Wort, ein Satz in eintbniger Rube neben 
dem andern, gleichviel ob er das Geringfiigigste oder das 
Bedeutsamste ansspricht. Wie dem buddhistischen BewuBt- 
sein Gotter- und Menschen welten nach ewiger Notwendigkeit 
geordnet sind, so sind es anch die Welten der Begriffe und 
der Wahrheiten; anch fur sie gibt es eine, und nnr eine not- 
wendige Form der Erkenntnis iind des Ausdrucks, und diese 
Form schat'ft der Denkende nicht, sondern er ergreift die bereit 
liegende — wms Buddha redet, haben in zahllosen Weltperioden 
unzahlige Buddhas ebenso geredet und werden es ebenso reden. 
Alles, was einem freien oder gar willkiirlichen Schalten des 
Geistes mit dem Stoffe ahnlich sieht, muB darum hier fern bleiben; 
jeder Gedanke hat dasselbe Recht, an der Stelle, die ihm ge- 
biihrt, unverkurzt ausgesprochen zu werden, und so hilufen sich 
jene endlosen Wiederholungen an, welche die Jiinger Buddhas 
nicht miide werden immer von neuem anzuhoren und immer 
von neuem als das notwendige Gewand des heiligen Gedankens 
zu ehren. Freilich je weiter man hier ging, um so mehr wird der 
profanere Geschmack mancher rebelliert haben; in den Texten 
begegnen uns gelegentlich charakteristische Klagen iiber die 
Monche, die nicht zuhoren, wenn die tiefen Predigten des Voll- 
endeten von ubersinniichen Dingen vorgetragen w'erden, und 
denen nur die mit Dichterkiinsten und bunten Worten verzierten 
Reden gefallen. In der Tat kann es nicht alien gegeben ge- 
wesen sein, die fromme Aufmerksamkeit ganz zu bewahren, 
wenn z. B. eine Rede Buddhas das Thema, daB der Mensch 
wie viel Liebes so viel Leid hat, folgendermaBen auseinander- 
legte; „Wer hundertfaches Liebes hat, hat hundertfaches Leid. 
Wer neunzigfaches Liebes hat, hat neunzigfaches Leid“ — und 
so die ganze Zahlenreihe herab in aller Vollstandigkeit, bis ge- 
schlossen wird: „Wer ein Liebes hat, hat ein Leid. Wer kein 
Liebes hat, hat kein Leid.“ Viele, ja die meisten der alien 
Lehrreden sind dem mehr oder minder ahnlich. Man sehe noch, 
wie eine der beriihmtesten unter denselben den Gedanken aus- 
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driickt, daB alle Sinne des Menschen saint der Welt, die sie 
erfassen, von den leidenbringenden Miichten des Irdischen und 
der Verganglichkeit wie mit Feuersgluten erfaBt und verzehrt wer- 
den — man mdchte meinen. daB zii Buddhas Zeit der menschllche 
Geist das Zauberwort noch nicht gefunden, das die Breiten des 
Nebeneinanderliegenden zu einer gedrungenen Einheit zusam- 
menschlieBt, das unscheinbar machtige Wort „und“. 

„Da sprach der Erhabene zu den Jiingern; Alles, ihr Jun- 
ger, steht in Flammen. Und was Alles, ihr Jiinger, steht in 
Flammen? Das Auge, ihr Jiinger, steht in Flammen, das Sicht- 
bare steht in Flammen, das Erkennen des Sichtbaren steht in 
Flammen, die Beriihrung mit dem Sichtbaren steht in Flammen, 
das Gefiihl, das aus der Beriihrung mit dem Sichtbaren ent- 
steht, sei es Freude, sei es Leid, sei es nicht Leid noch Freude, 
auch dies steht in Flammen. Durch welches Feuer ist es ent- 
flammt? Durch der Begierde Feuer, durch des Hasses Feuer, 
durch der Verblendung Feuer ist es entflammt, durch Geburt, 
Alter, Tod, Schmerzen, Klagen, Leid, Kummer, Verzweiflung istes 
entflammt; also rede ich. Das Ohr steht in Flammen, das Hor- 
bare steht in Flammen, das Erkennen des Horbaren steht in 
Flammen, die Beruhrung mit dem Horbaren steht in Flammen, 
das Gefiihl, das aus der Beriihrung mit dem Horbaren entsteht, 
sei es Freude, sei es Leid, sei es nicht Leid noch Freude, auch 
dies steht in Flammen. Durch welches Feuer ist es entflammt? 
Durch der Begierde Feuer, durch des Hasses k’euer, durch der Ver- 
blendung Feuer ist es entflammt, durch Geburt, Alter, Tod, Schmer- 
zen, Klagen, Leid, Kummer, Verzweiflung ist es entflammt; also 
rede ich. Der Geruchssinn steht in Flammen — und nun folgt zum 
dritten Mai dieselbe Reihe von Siitzen — ; die Zunge steht in 
Flammen; der Leib steht in Flammen; der Geist steht in Flam- 
jedesmal ist die Ausfiihrung unverkiirzt die gleiche. 
Dann fiihrt die Rede fort: 

„Also erkennend, ihr Jiinger, wird ein weiser, edler Horer 
des Wortes des Auges iiberdriissig, er wird des Sichtbaren iiber- 
driissig, er wird des Erkennens des Sichtbaren iiberdriissig, er wird 
der Beruhrung mit dem Sichtbaren iiberdriissig, er wird des Gefiihls 
iiberdriissig, das aus der Beruhrung mit dem Sichtbaren entsteht, 
sei es Freude, sei es Leid, sei es nicht Leid noch Freude. Er wird 
des Ohres iiberdriissig", — und nun folgen nacheinander die siimt- 
lichen Begriffsreihen wie oben. Die Rede schlicBt: 
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„lndeni er dessen iibcrdrussif; wird, wird er frei von Be- 
giorde, von Hogierde frei wird er crldst; in dem Erliisten be- 
steht die Krkenntnis: icli t)in erldst; vernichtet ist die Wieder- 
geburt, vollendet die Heiligkeit, getan die Pl'licht; keine Riick- 
kehr gibt es metir zinn Diesseits; also erkennt er“ ’). 

Uiid doch darf man niclit iibersehen, daC Buddha ein leb- 
haftes (retulil fiir die Wirkung der Poesie und des Rhythmus 
besessen hat. Letzterer zeigt sicti deutlich genug in Wendun- 
gen wie iicchinna bhavatanlia, kluna bhavaiietti, n' atthi diini 
punabbhavo („Geldsclil ist der Durst nach Sein, vernichtet der 
zuin Dasein I'iihrende, niclit gibt es hinlort eine Wiedergeburt"), 
die mit ihrem parallelismus memliroruni, wie Beekh I, 107 es' 
sehr treft'end ausdriickt, bewirken, „dal3 die Gedanken mit einer 
gewissen sanften Uberredung sich in die Seele hineingieBen“. 
Das rein poetisch'e Element aber sehen wir vertreten durch 
die Strophen (gatha), die die Prosa des Kanons so hiiufig unter- 
brechen, darunter gewiB nicht wenige, die Buddhas Eigentum 
sind Oder die er doch wenigstens aus dem Schatze iilterer 
Spruchweisheit ubernommen hat. Jedentalls bilden sie den schon- 
sten Schmuck der Predigten Buddhas und sind auch in Form 
von Improvisationen manchen seiner Jiinger niiilielos gelungen, 
wie es die Tradition z. B. von Vangisa berichtet, dem seine 
Verse „plotzlich aufleiichten“ (thanaso mam patibhanti). „Mit 
dem edel maBvollen Schmuck indischer Bilderrede umkleidet 
blickt sinniges Ftihlen uns entgegen. und die Slokas mit ihren 
sant't gemessenen, Einfdrmigkeit und Mannigfaltigkeit so eigen- 
artig verschmelzenden Rhythmen flieBen auf und ab wie die 
schwanken Wellen des Sees, in denen sich zwischen bunten, 
duftenden Lotosblumen der Himmel spiegelt. Die Seele aber 
dieser Poesie ist nichts anderes. als was die Seele des buddhi- 
stischen Glaubens selbst ist, der eine Gedanke, der in erha- 
bener Eintdnigkeit aus diesen Spriichen alien hervorklingt: un- 
selig die Vergiinglichkeit, selig, wer das Ewige hat. Von diesem 
Gedanken her breitet sich tiber die Spruchweisheit der Bud- 
dhisten jeiie Stimmung tiel'er, seliger Ruhe, von der das stolze 
Wort sagt, daB die Gotter selbst sie beneiden; jene Ruhe, die 
auf die ringende Welt hinabblickt, zu dem Geiingstigten sich 
neigt und ihm still das Bild des eigenen Friedens entgegenhiilt" ■*). 


') ouienherf;. Hiiddh.i'', S. 204 tf 
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Bill Gegengewicht gegen die starre Form abstrakter Deduk- 
tionen Widen ferner die von Buddha so gern iind so gliicklich 
angewandten Gleichnisse, mit denen er namentlich dem naiven 
Verstandnis der Zuhorer entgegenkornmt, ohne damit aber etwas 
Neues zu bringen : auch andere Religionslehrer in Indien haben 
davon reichlich Gebrauch gemacht. Gemeinsam ist all diesen 
Gleichnissen Tiefsinn und Gedankenreichtum, ja nicht wenige 
haben dazu noch den Vorzug grofier dichterischer Schdnheit. 
Als Beispiel diene das Gleichnis, an dem Buddha den Unter- 
schied zwischen seiner Lehre und der der iibrigen Meister aui- 
zeigt: „Die Anhanger der verschiedenen Systeme, die iiber die 
•metaphysischen Fragen streiten, die Buddha aus dem spekulativen 
Denken unerreichbar hinstellt, werden mit Blindgeborenen ver- 
glichen, die einen Elefanten betasten : jeder der Blinden betastet 
einen anderen Kbrperteil und gibt dementsprechend einc andere 
Beschreibung des Elefanten, und der Streit artet zuletzt in Tat- 
lichkeiten aus. Nirgends ist das Wesen des Buddhismus und 
sein Unterschied von aller Philosophie klarer bezeichnet als hier. 
Eine Feinheit ist zunachst diese, daC gesagt wird, daB jeder 
der Blindgeborenen einen Teil des strittigen Gegenstandes be- 
tastet und ihn, soweit er mit seinen beschrankten Sinnesfahig- 
keiten dazu imstande ist, richtig beschreibt. Darin liegt, daB 
im Sinne des Buddhismus nicht alles geradezu falsch ist, was 
Philosophie und auCeres Wissen iiber die Dinge auszusagen 
haben: alle solche auCere Meinungen stellen von einem be- 
st immtenniederen und beschrankten Gesichtspunkte aus 
die Wahrheit richtig dar, und der Fehler ihrer Vertreter liegt 
nur darin, daB sie die Beschriinktheit dieses Gesichtspunktes 
nicht erkennen, und ihre Meinung so verfechten, als ob sie 
schon die ganze Wahrheit enthielte. Demgegeniiber will Bud- 
dha die Seele auf jenen hoheren Standpunkt fiihren, auf dem 
sich ihr die „schauende Erkenntnis" eroffnet, die dem niederen, 
an die Sinnlichkeit gebundenen Denken nicht erreichbar ist. 
Jener schauenden Erkenntnis erscheinen dann alle diejenigen, 
die am sittlichen Denken festhaltend den Weltenzusammenhang 
ergriinden wollten, als die von Geburt Blinden, die erst, wenn 
Buddha ihnen durch die Wandlung, die er durch sein Wort 
in ihre Seelen herbeifiihrt, gewissermaBen den Star sticht, zu 
Sehenden gemacht werden. In einem solchen Gleichnis liegt 
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\iek‘s, was man iti alli>eiiH*iner, ubstrakter ( iialankcnlorm zii 
HiuldhaN Zfit nocli kaiiin luitte zuiii Aiisdruok biint;t‘ii k(lrHU'n“ '). 

Hiullit'h viertetis niul.5 noch der Miircbfn und I'aboln ye- 
dacdil warden, dio in Biiddlias Ltdirvditriifien eiiin fjroBo Rolk- 
spielen. Uas kann nielit wiindcnudinu-n, vveiin man sick or- 
innert, daO die Lust am Fabulieren in Indien \on jelier leben- 
dig gewesen ist. Vielfach ist in diesen Krzahlungen Ikiddha 
in einer friiheren ILxistenz selber der Held, imd das sind die 
Texte, die tins in dem sog. Jataka-Hiiehe gesaniinelt vorliegen, 
547 an der Zahl. Nicht weniger davon sind s|)iiter iiber I’er- 
sien zu den Syrern geknininen, die' sie dann an die Araber 
weitergaben; und diese braehten sie sclilieLlliclt naeti Knrnpa, wo 
sie nocli lieutc die Herzen von jung iind alt ert'renen. 

Fin zuverliissiges Kriterinm znr Selieidung der Xaeldtil- 
dungen von deni L^rspriinglichen nnd Kcliten ist tins nieht 
gegeben. Nicht einmal werden wir sagen diirt'en: je kiirzer 
und markiger, dcsto treuer nnd walirer. Denn Indien verlangt 
eben andere Mafistiibe als die tins gewidinlen. nnd gerade im 
Zeitalter Buddhas war klilgeindes Denken und seholastisehe 
Rede beliebter als Fint'acldieit in Cedanken und Aiisdruck. Ja 
der Brahnuinisnuis sellist war es. der der neuen Lehre einen 
groQen Schatz von teehnisehen Xatnen und Formeln entgegen- 
brachte, welche leicht im Sinne der veriinderten .Auffassung 
unizumodeln waren. Fine gewis.se schulmabige Darstelliing der 
Gedanken, so viel ist ganz sicher. muB schon bestanden haben, 
als der Sutta-Niptlta verfaBt wurde. und doch ist dies eine unserer 
iiltesten Lehrschriften. Fur tins also gibt es keine Mbglicbkeit 
mehr, die dem Buddhismus wesentlichen Gedanken uns anders 
zum BewuBtsein zu bringen als in der stereotypen Form, worin 
sie uns iiberlielert sind. Obsehon nun allerdings ein sicheres 
I'rteil in diesen Dingen kein wirklieh Besonnener fallen mbchte, 
so wird doch auf keinen Fall mehr als ein verschwindond kleiner 
Bruchteil von allem als anthentisch d. h. als Buddhas litera- 
risches Figentum anznsehen sein. Weitaus das meiste maeht 
durchaus den Findruck des Sehablonenhaften. Wir sind daher 
angesichts der uberlieferten Gestalt der Lehren Buddhas nicht 
imstande, das. was der historische Buddha lehrte, und das, was 
ihm bloB nachgeredet und angedichtet wurde, geniigsam gegen- 

M Beckh I, 10!) (, 
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einander abzuwiigen. Immerhiii trageii wir kein Bedenken, 
die Lehren des iilteren Buddhismus fiir das treueste 
Spiegelbild der Lehren Buddhas selbst anzusehen und 
betrachten es ganz und gar fiir ausgeschlossen, daB dieser 
etwas gelehrt habe, was unsere Texte verschweigen. 

Eine Geheimlehre war danials, als diese Texte entstanden, 
nicht bloB nicht bekannt, sondern man wuBte im Gegenteil be- 
stimmt, daB der „Vollendete“ die Wahrheit verkiindigt hatte, 
ohne einen LTnterschied zu machen zwischen Eingeweihten und 
Uneingeweibten, „denn — so lauten die Buddha in den Mund 
gelegten Worte — in Sachen der Lehren (dhammesu) ist der 
Vollendete nicht wie ein (brahmanischer?) Lehrer mit einer ge- 
schlossenen Faust“ [acariya-niutthi] (worin er manches fiir sich 
zuriickbehalt). Anders war es in den brabmanischen Schulen*). 
Hier, wo die Lehre vom All-Einen eine geheime Mitteilung notig 
machte, riihmte man sich aber zugleich auch, durch Offenbarung 
in ihren Besitz gelangt zu sein ^). Buddba, der keine Offenbarung 
gelten lieB, sondern nur die eigene Intuition (bodhi), brauchte 
ahnliche Riieksichten nicht zu nehmen. Jeder andere konnte ja 
eben so gut wie er auf dem namlichen Wege zum namlichen 
Wissen vordringen. 

Hier muB nun noch nachdriicklich daran erinnert werden, 
daB man Buddhas Lehre nicht allein nach dem beurteilen darf, 
was er geredet hat; man muB auch seines Schweigens ge- 
denken! Das Schweigen gehort nach buddhistischer Anschauung 
zu den allervortrefflichsten Eigenscbaften, die ein Mensch haben 
kann; wird es doch auf eine Stufe mit dem Gesprach 
uber die heilige Lehre gestellt und heifit das edle Schweigen 
(ariyo tunhibhavo)! Ist das nun zunachst auch nur etwas 
AuBerliches, ebenso wie dei oft erwabnte Zug, daB „der Voll- 
endete" bei Einladungen seine Zusage durch Schweigen zu er- 
kennen gfbt, so gewinnt dieses doch an Bedeutung und wird 
geradezu ein sehr wichtiger Fingerzeig zum Verstandnis der 
Lehre Buddhas, wenn wir uns dieStelle im Samyutta-Nikaya (V. 
437) vergegenwiirtigen, wo er mit einem Gleichnis von seinem 
Schweigen redet: „Zu einer Zeit weilte der Erhabene zu Ko- 

') M. P. S. U, 32 (mit der Erklarung des Buddhaghosa in SBE vol. XI, 
p. 36, n. 2). 

'-) Vgl. z. B. Mund.-up. I, 1, 1, 2. 
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sambi im Simsapii-Walde ')■ l-'iid rfer Erhabene nalim wenifje 
Simsapabliitter in seine Hand and si)iacli zu den diingeni: 
,Was nieint ihr, ihr JUnp;er. was ist inehr. diese wenigen Simsapa- 
blatter, die ieh in die Hand gendinnien liabe, oder die anderen 
Blatter droben im Simsapawalde?' 

,Die wenigen Blatter, Herr, die der Erhabene in die Hand 
genommen hat, sind gering und viel inehr sind jene Blatter 
droben im Siinsapawalde.' 

,So auch, ihr Jiinger, ist das viel inehr, was ich erkaiint 
und euch nicht verkiindct, als das, was ieh eiieh verkiindet 
habe. Und wariim, ihr Jiinger, habe ieh each jenes nieht verkiin- 
det? Weil es euch, ihr Junger, keinen (iewinn bringt, weil es nieht 
den Wandel in Heiligkeit fdrdert, weil es nieht zur Abkehr vom 
Irdischen, zum Untergang aller Lust, zum Aul'hiiren des Ver- 
ganglichen, zum Frieden, zur Erkenntnis, zur Erleuchtung, zum 
Nirvana fiihrt: deshalb habe ieh eueh jenes nieht verkiindet. 
LTnd was, ihr Jiinger, habe ich euch verkiindet? Was das Leiden 
ist, ihr Junger, habe ich euch verkiindet. Was die Entste- 
hung des Leidens ist, ihr Jiinger, habe ich euch verkundet. 
Was die Aufhebung des Leidens ist, ihr Jiinger, habe ich euch 
verkundet. Was der Weg zur .\ufhebung des Leidens ist, ihr 
Jiinger, habe ich euch verkiindet"' -). Diese und iihnliche Stellen 
der heiligen Texte werden gewiC das Richtige treffen ; denn, 
wie derselbe Gewiihrsmann S. 234 betont, es weist das. was 
ausgesprochen wird, „zu seiner Erkliirung und Ergiinzung auf 
anderes bin. das unausgesprochen blieb . . . woven es aber 
nicht immer leicht ist zu glauben, dab es in der Tat nicht in 
den Gedanken Buddhas . . . vorhanden gewesen sein soll.“ 

2. Jenes Wissen aber, welches der Intuition entspringt 
und kein Siegel einer iibermenschlichen Autoritiit an sich triigt, 
ist darum doch nicht ein rein spekulatives Wissen, welches dar- 
auf ausgeht, das Wesen der Dinge zu ergriinden. ' Es ist ein 
Wissen von vorwiegend praktischer Tendenz. Wer es be- 
sitzt, hat den Weg vom Irdischen und Vergiinglichen zum Ewigen 

') Ein Wald de.ssen Be.stand aus Dalbergia sissoo Rii\b -Hiiiimnn gebildnt 
wird. „rpon the whole I soareely know any other tree that deserves more 
attention, for when its rapid growth in almost every soil, its beauty, and uses 
are taken into the account, few trees can he compared with it" (Roxburgh, 
Flora Indica 3, 224 f.). 

-) Oldenberg, Buddha*', S. 22.'> f. 
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und Unvergiingliehen gefunden. ,.F.eiden und Hrldsung" lieiBen 
die beiden Angelpunkte, iini welclie sicli das^t■l^)(‘ bewogt. „So- 
wie das groBe Weltmeer niir eineii Uescliniak hat, den Ge- 
schmack des Salzes. so hat auch diese Lehre und Ordnung 
(dhammavinaya) niir einen Gesclimack, den Geschmack der Er- 
16sung“ Dieses praktische Moment verleiht Buddhas Lehre 
das ihr eigentiimliche Geprage. Sie kiimmert sich nur uni das, 
was ein jeder erfahren niiiB, das Leiden, und um das, was 
ein jeder erreichen soli, die Erlosung. Den Ausgangspunkt 
bildet mithin eine Erfahrungstatsaclie: „ A lies Dasein ist Lei- 
den", Oder mehr nach der moralischen Auffassung ausgedriickt: 
„Alles brennt" (s. o. S. 58). 

Mit dieser Wahrheit hebt das buddhistische Glaubensbe- 
kenntnis an. L'nter den „vier edien Wahrheiten", von welchen 
es heiBt, daB sie „die eigentiimliche Lehre der Buddhas" sind, 
namlich nach den Merkworten: Leiden (dukkha), Entstehung 
(samudaya), Aufhebung (nirodha) und Weg (magga), ist sie die 
erste, und wenn es darauf ankam, den Inhalt von Buddhas 
dhamma durch ein Wort in Erinnerung zu rufen, so geniigte 
es zu sagen: „Leiden". Und das Leiden reicht genau so weit 
als das Dasein. Denn Dasein ist Werden, Entstehen und Ver- 
gehen, weder Sein noch Nichtsein ■'), snndern ein Mittleres, ein 
steter FluB, ein Kommen und Wiederkommen, Verschwinden 
und Wiedererscheinen, Samsara, d. i. ein Lbergang von einer 
E.xistenz zur andern, der erst dann endet, wenn durch Abwen- 
dung vom Wandelbaren und Vergiinglichen dem Dasein und 
Leiden ein Ende gemacht wird. 

Nirgends auBer dem Geiste, der es erkennt, ist Bestand 
und Ruhe. Das „Auge des Gesetzes" (dhammacakkhu), wie es 
genannt wird, ist die Einsicht: „Was dem Entstehen unter- 
worlen, ist auch dem Vergehen unterworfen" (yam kihci samu- 
dayadhammam, sabbam tarn nirodhadhammam). Geburt, Alter 
und Tod sind die Hauptformen des Daseins, welches Leiden ist. 
„Die Wanderung der Wesen (samsara), ihr Jiinger — heiBt es 
im Samyutta Nikaya 11, 17{t nach Oldenbergs ubersetzung, 

1) C. IX, 1. 4. 2) Vgl, .\i. v, 1, 9. 

•*) Vgl. S. p. II, 17, wo PS hPiBt. „alles ist" (.sabbam attbi). dies i.st das 
eine Ende (ayam eko anto) — „ailes i.st nicht" (sabbam nattbi). dies i.st das 
andere Ende (ayam dutiyo anto); diese beiden Enden sind nicht zu erreichen 
(etc . . . ubho ante anupagamma). 
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Buddha'^, S. 241^ — hat ihren Beginn in der Ewigkeit. Kein 

Aiil'ang laBt sich crkonnen, von welchom an die Wcsen, im 
Nichtwissen bet'angen, voni Durst naeh Dasein gefesselt, umher- 
irren und wandern. Was ineint ihr, ihr Jiinger, was ist rnehr, 
das Wasser, das in den vier groBen itleeren ist, oder die Trii- 
nen, die geflossen und von euch vergossen sind. wie ihr auf 
diesem weiten Wege iimlierirrtet und wandertet und jammertet 
und weiiitet, woil euch zuteil wurde, was ihr haBtet, und nicht 
zuteil wurde, was ihr liebtct? . . . Der Mutter Tod, des VTiters 
Tod, des Bruders Tod, der Schwester Tod, des Sohnes Tod, 
der Tocliter Tod, Verlust der Verwandtcn, Verlust dcr (Juter, 
das alles habt ihr durch lange Zeiten erfaltren.“ 

Aber das Dasein und so aucli das Beiden muB einen (irund 
haben, und dieser Grund ist unser Wille, gewoiinlich bezeichnet 
als Durst (tanha), „der Durst nacli Dasein, der von Wicder- 
geburt zu Wiedergeburt fiilirt". Darauf weist die zweite der 
„vier edlen WahrheiteiT* bin. Bine besondere Funnel, die vom 
Ursachenzusammenhaug oder „Kausalnexus des Entste- 
liens" (paticcasaniuppada), mitunter auch die Funnel der zwdlf 
nidanas (der Grundlagen der Existenz) genannt, deckt die letzte 
Wurzel des Leidens auf. In ihrer riicklaufigen Form luingt 
diese Formel mit der dritten der ..vier edlen Wahrheiten“, der 
von der Aufhebung des Leidens. ebenso zusammen, wie diese 
mit der von der Entstchung des Leidens. Wir finden sie daher 
gelegentlich in ihrer doppelten Form (..vorwiirts und ruckwiirts") 
geradezu fiir die zweite und dritte Wahrheit eingesetzt '). Sie 
lautet: ,.Aus deni Nichtwissen entstelien die Gestaltungen 
(samkhara), aus den tiestaltungen entsteht das BewuBtsein 
(vihfiana), aus dem BewuBtsein entsteht Name und Kbrperlichkeit, 
aus Xanien und Kbrperlichkcit entstehen die sechs Gebiete (der 
sechs Sinne-) und ihre Objekte). aus den sechs Gebieten ent- 
steht die Beriihrung. aus der Beriihrung entsteht die Enipfindung. 
aus der Enipfindung entsteht der Durst, aus dem Durste ent- 
steht das Haften (am Dasein). aus dem Haften entsteht das 
Werden, aus dem Werden entsteht Geburt. aus der (ieburt ent- 
steht Alter und Tod. Gram und Klage. Leid. Kummernis und 
Verzwciflung. Wird aber das Nichtwissen aulgeholien unter 
der gfinzlichen Vernichtung des Begehrens. so werden dadurch 


' ) z. B .V. pag. I. 177. 

-I Die Inder reehnen das Denkeii (manas) als seehsten Sum 
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und Unvergiinglichen gefimdon. „I>eiden iiiui Kridsuug" heifien 
die beiden Angelpiinkte, urn welclie sicli dasseibe bewegt. „So- 
wie das groBe Weltmeer nur einen Ciesclniiak hat, den Ge- 
schmack des Salzes, so hat auch diese Lehre und Ordnung 
(dhammavinaya) nur einen Gesebniack, den Geschraack der Er- 
losung“ *). Dieses praktische Moment verleiht Buddhas Lehre 
das ihr eigentumliche Geprage. Sie kiimmert sich nur uni das, 
was ein jeder erfahren nuiB, das Leiden, und urn das, was 
ein jeder erreichen soil, die Erldsung. Den .Vusgangspunkt 
bildet mithin eine Erfahrungstatsache: „Alles Dasein ist Lei- 
den", Oder mehr nach der moralischen Auffassung ausgedriickt : 
„Alles brennt" (s. o. S. 58). 

.Mit dieser Wahrheit hebt das buddhistische Glaubensbe- 
kenntnis an. Enter den „vier edlen Wahrheiten", von welchen 
es heiBt, daB sie „die eigentumliche Lehre der Buddhas" sind, 
namlich nach den Merkworten: Leiden (dukkha), Entstehung 
(samudaya), .Authebung (nirodha) und Weg (magga), ist sie die 
erste, und wenn es darauf ankam, den Inhalt von Buddhas 
dhamma durch ein Wort in Erinnerung zu rufen, so geniigte 
es zu sagen: „Leiden“. Und das Leiden reicht genau so weit 
als das Dasein. Denn Dasein ist Werden, Entstehen und Ver- 
gehen, weder Sein noch Nichtsein ■'), sondern ein Mittleres, ein 
steter FluB, ein Kommen und Wiederkommen, Verschwinden 
und Wiedererscheinen, Satnsara, d. i. ein Lbergang von einer 
E.xistenz zur andern, der erst dann endet, wenn durch .\bwen- 
dung vom Wandelbaren und V^ergiinglichen dem Dasein und 
Leiden ein Ende gemacht wird. 

Nirgends auBer dem Geiste, der es erkennt, ist Bestand 
und Ruhe. Das „Auge des Gesetzes" (dhammacakkhu), wie es 
genannt wird, ist die Einsicht: „Was dem Entstehen unter- 
worfen, ist auch dem Vergehen unterworfen" (yam kind samu- 
dayadhammam, sabbam tarn nirodhadhammarn). Geburt, Alter 
und Tod sind die Hauptformen des Daseins, welches Leiden ist. 
„Die Wanderung der Wesen (sarnsara), ihr Jiinger — heiBt es 
im Sainyutta Nikaya II, 17D nach Oldenbergs ubersetzung, 

’) C. I.X, 1 , 4. 2) Vgl. M. v. 1, 9. 

■') ' gl- S. p. II, 17, wo es heiUt: ..alles ist" (sabbam atthi), dies ist das 
cine hade (ayam eko unto) — ..alles ist nicht“ (sabbam natthi), dies ist das 
andere Ende (a.oam dutiyo anto); diese beiden Enden sind nicht zu erreichen 
(etc. . . nbho ante anupagamma). 
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Buddha*’, S. 243 f. — hat ihren Beginn in der Ewigkeit. Kein 
Anfang liilU sifh erkeiinen, von welctieni an die Wcsen, im 
Niclitwissen befungen, voin Durst iiacli Dasein gel'esselt, umher- 
irren iind wandern. Was nieint ihr, ihr Jtinger, was ist mehr, 
das Wasser, das in den vier groLien Meeren ist, Oder die Trii- 
nen, die geflossen und von eneh vergossen sind, wie ihr auf 
diesem weiten Wege undierirrtet und wandertet und jainmertet 
und weintet, weil eueti znteil wurde, was ihr hahtet, und nicht 
zuteil wurde, was ihr liebtet? . . . Der Mutter Tod, des Vaters 
Tod, des Bruders Tod, der Schwester Tod, des Sohnes Tod, 
der Tochter Tod, Verlust der Verwandten, Verlust der Giiter, 
das alles habt ihr durcli lange Zeiten erl'atiren.“ 

Aber das Dasein und so auch das Leiden muB einen (Jrund 
haben, und dieser Grund ist unser Wille, gewolinlich bezeichnet 
als Durst (tanha), „der Durst nach Dasein, der von Wieder- 
geburt zu Wiedergeburt fiihrt". Darauf weist die zweite der 
.,vier edlen Wahrheiten" bin. Line besondere Forrnel, die voin 
U rsachenzusanirnenhang oder .,Kausalnexus des Entste- 
hens" (paticcasamuppada), initiinter auch die Forniel d(>r zwolf 
nidanas {der Grundlagen der Existenz) genannt, deckt die letzte 
Wurze! des l,eidens auf. In ihrer ruckliiufigen F'orin hiingt 
diese F’crmel niit der dritten der „vier edlen Wahrheiten'*, der 
von der .\ufhebung des Leidens, ebenso zusanimen, wie diese 
init der von der Entsteliung des Leidens. M'ir linden sie daher 
gelegentlich in ihrer doppelten Form („vorwiirts und riickwiirts") 
geradezu fiir die zweite und drittc Wahrheit eingesetzt ‘). Sie 
lautet; „Aus dem Xichtwissen entstehen die Gestaltungen 
(sanikhara), aus den (iestaltungen entsteht das BewuBtsein 
(viniiana). aus dem BewuBtsein entsteht Xame und Korperlichkeit, 
aus Xanien und Korperlichkeit entstehen die sechs Gebiete (der 
sechs Sinne“) und ihre Objekte), aus den sechs Gel)ieteu ent- 
steht die Beriihrung, aus der Beriihrung entsteht die Enipfindung, 
aus der Enipfindung entsteht der Durst, aus dem Durste ent- 
steht das Haften (am Dasein). aus dem Haften entsteht das 
Werden, aus dem Werden entsteht (ieburt, aus der Geburt ent- 
steht Alter und Tod. Gram und Klage. Leid, Kiimmernis und 
Verzweiflung. Wird aber das Xichtwissen aufgehoben unter 
der giinzlichen Vernichtung des Begehrens, so werden dadurch 

' I z, B. A. iKig. I. 177. 

-1 Die liider rofhnrn da> Denken (iiianus) als si'ilisten .Sjnti 
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die Gestaltungen auf^ehoben, durch die Aut'liehuiig der Gestal- 
tungen wird das HowiiBtsein aufgeliobeii, diircli die Aiifhebung 
des BewuBtseins wird Name iind Kiirperlielikeit aiil'gehoben, 
durch die Aufhebung von Namen uiid Kiirperlichkeit werden 
die sechs Gebiete aiifgehoben, durch die Aufhebung der sechs 
Gebiete wird die Beriihrung aiifgehoben, durch die Aufhebung 
der Beriihrung wird die Empfindung aiifgehoben, durch die Auf- 
hebung der Empfindung wird der Durst aiifgehoben, durch die 
Aufhebung des Durstes wird das Haften aiifgehoben, durch die 
Aufhebung des Haftens wird das Werden aiifgehoben, durch die 
Aufhebung des Werdens wird die Geburt aufgehoben, durch die 
Aufhebung der Geburt wird Alter und Tod, Gram und Klage, 
Leid, Kiimmernis und V'erzweiflung aufgehoben. Dieses ist 
die Aufhebung des ganzen Reiches des Leidens“ '). 

3. Der Ursprung des Leidens wie auch sein Ende wird 
hiernach ausschlieClich in das menschliche Wesen hineinverlegt. 
Die Natur des Menschen selbst aber wird gedacht ais ein Aggre- 
gat von fiinf Bestandteilen (khandhas), die alle (nur nicht alle 
in gleichem MaBe) einem unabliissigen Wechsel unterworfen 
sind, namlich; der organisierte Leib, d. i. die rein materiellen Attri- 
bute des Menschen (rupa-khandha), die Empfindung (vedami-khan- 
dha), die Vorstellung (sanna-kh.), die Gestaltungen oder Stre- 
bungen (samkhara-kh.) und als hochster von alien das BewuBt- 
sein (vinnana-kh.) Eine Seele, also ein bleibendes Selbst oder 
Ich im Menschen. kann es ebensowenig geben, wie ein dauer- 
haftes Dasein (auch ein kdrperliches) iiberhaupt. Sehr klar 
wird das dargetan im Milindapanho p. 25 ff.; 

Kiinig Milinda sagt zu dem groBen Heiligen Nagasena: 
„Wie kennt man dich, o Ehrwiirdiger, welches ist dein Name, 
Herr?“ 

Der Heilige erwidert: „Ich werde Nagasena genannt, o 
groBer Konig; aber Nagasena, groBer Konig, ist nur ein Name, 
eine Benennting, eine Bezeichnung, ein Ausdrtick, ein bloBes 
Wort; ein Subjekt findet sich hier nicht. “ 

Da sprach Konig Milinda: „Wohlan, mbgen die fiinfhundert 
Yavana (Griechen) und die achtzig Tausende von Mbnchen es 
horen; dieser Naga.sena sagt: ,Ein Subjekt findet sich hier nicht*. 
Kann man dem seinen Beifall geben ?“ 


‘) Vgl. M. I, 1, 2. 
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Und Kdnig Milinda sprach weiter zum ehrwiirdigen Naga- 
sena: „Wenn, o ehrwiirdiger Nagasena, ein Subjekt sich nicht 
findet, vver ist es dena, der each spendet, was ihr bediirft, Klei- 
dung und Speise, Wohnstatten und Arzenei fiir die Kranken? 
Wer ist es, der alle diese Dinge geniefit? Der in Tugenden 
wandelt? Der an sich seibst arbeitet? Der den Pfad und die 
Frucht der Heiligkeit erreicht? Der das Nirvana erreicht? Der 
mordet? Der stiehlt? Der in Liisten wandelt? Der liigt? Der 
trinkt? Der die fiinf Todsiinden begeht? So gibt es denn kein 
Gates und kein Boses; es gibt keinen Tater und keinen Ur- 
heber guter und bdser Taten; edleTat und arge Tat bringt keinen 
Lohn und triigt keine Frucht. Wenn jemand dich totete, ehrwiir- 
diger Nagasena, seibst der beginge keinen Mord.“ 

„Sind, o Herr, die Haare Nagasena?“ 

„Nein, groBer K6nig.“ 

„Sind Niigel oder Zahne, Haut oder Fleisch Oder Knochen 
Nagasena?" 

„Nein, groBer Kdnig.“ 

„Ist, 0 Herr, die Korperlichkeit Nagasena?" 

„Nein, groBer Kdnig." 

„Sind die Empfindungen Nagasena?" 

„Nein, groBer Kdnig." 

„Sind die Vorstellungen, die Gestaltungen, das Erkennen 
Nagasena?" 

„Nein, groBer Kdnig." 

„Oder, Herr, die Verbindung von Kdrperlichkeit, Empfin- 
dungen, Vorstellungen, Gestaltungen und Erkennen, ist dies 
Nagasena?" 

„Nein, groBer Kdnig." 

„Oder, Herr, auBerhalb der Kdrperlichkeit und der Emp- 
findungen, der Vorstellungen, Gestaltungen und des Erkennens, 
gibt es da einen Nagasena?" 

„Nein, groBer Kdnig." 

„Wo immer ich also auch frage, Herr, nirgends finde ich 
einen Nagasena. Ein bloBes Wort, Herr, ist Nagasena. Was ist 
denn Nagasena? Falsch, Herr, redest du und liigst: es gibt keinen 
Nagasena." 

Da sprach der ehrwiirdige Nagasena zum Kdnig Milinda 
also: „Du bist, groBer Kdnig, an alle Betpiemlichkeit fiirstlichen 
Lebens, an die hdchste Bequemlichkeit gewdhnt. Wenn du 
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nun, grower Kiinig, lun die .Mittagsstiinde aiif dcun heilien Boden, 
aiif deni brennenden Sande zn FiiB einliergelist iind anf die 
scharfen Steine. Kies and Sand trittst, so schnierzen deine FuBe; 
dein Leib erniiidet; dein Gei.st wird verstiniint: es entstelit ein 
mit Unlust verbundenes BewiiBtsein des kbi'perlichen Zustandes. 
Bist du zu Fufi gekonimen oder zu Wagen?" 

„Ich gehe nlcht zu Fu6, Herr; zu Wagen bin ich herge- 
kommen." 

„Wenn du zu Wagen gekonimen bist, groBer Kbnig, so er- 
kliire mir den Wagen: ist die Deichsel der Wagen, groBer 
Kiinig?" 

Und nun kehrt der Heilige gegen den Kbnig die vorher 
von diesem selbst angewandte Argumentation. Xicht die Deichsel 
und nicht die Riider, nicht der Wagenkasten und nicht das Joch 
ist der Wagen. Der Wagen ist auch nicht die Verbindung 
aller diescr Bestandteile oder etwas anderes auBer denselben. 
„Wo immer ich also auch frage, groBer Kiinig. nirgends finde 
ich den Wagen. Ein bloBes Wort, o Kbnig, ist der Wagen. 
Was ist denn der Wagen? Falsch, Kbnig, redest du und liigst; 
es gibt keinen Wagen. Du bist, o groBer Kbnig, Oberherr 
liber ganz Indien. Vor wem fiirchtest du dich denn, daB du 
die Unwahrheit redest? Wohlan, mbgen die lunfhundert Ya- 
vana und die achtzig Tausende von Mbnchen es hbren; diescr 
Kbnig Milinda hat gesagt: ,Zu Wagen bin ich hergekommen.' 
Da sprach ich: ,Bist du zu Wagen gekommen, groBer Kbnig, 
so erkliire mir den Wagen.' Er aber vermag den Wagen 
nicht aufzuzeigen. Kann man dem seinen Beifall geben?" 

Als er also redete, riefen die liinihundert Yavana dem 
ehrwiirdigen Nagasena Beifall und sprachen zum Kbnig Mi- 
linda: „Jetzt, grbBer Kbnig, rede, wenn du kannst". 

Kbnig Milinda aber sprach zum ehrwiirdigen Nagasena: 

„Ich rede nicht die Unwahrheit, ehrwiirdiger Nagasena. 
In Bezug auf Deichsel und Achse, Riider, Wagenkasten und 
Stange wird der Name, die Benennung, die Bezeichnung, der 
Ausdruck, das Wort , Wagen' gebraucht." 

„Wohl fiirwahr, groBer Kbnig, kennst du den Wagen. So 
wird auch, o Kbnig, in Bezug auf meine Haare, meine Haul 
und Knochen, auf Kbrperlichkeit, Empfindungen, V'orstellungen, 
Gestaltung und Erkennen der Name, die Benennung, die Be- 
zeichnung, der Ausdruck, das Wort .Nagasena' gebraucht; ein 
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Subjekt aber im strengen Sinne des Wortes findet sich bier 
nicbt.“ 

Der (xlaube an ein iiiiwaiidelbares Selbst ist dariim eiiie 
falsclio Annahiiie (dittbi). der zu entsagen ein jeder verpHichtet 
ist, der auf dem von Buddlia bezeichneten Pfade Fortscbritte 
inachen will. 

Im Sabbasava-Sutta ') werden als tiiricbte Annahinen be- 
zeichnet die folgcnden: „1. loli babe ein Selbst, 2. icb babe 

kein Selbst, ,3. durcb mein Selbst bin icb meines Selbstes be- 

wuEt, 4. durcb mein Selbst bin icb meines Nicbt-Selbstes be- 

wuBt, 5. diesc meine Seele kann wabrgenornmen werden, sie 

bat die Folgen der bier and dort vertibten guten and bbsen 
Handlungen zu ert'abren, so ist denn diese meine Seele blelbend, 
daaernd, ewig. bat die ibr anhaftende Eigenscbaft, sicb nie zu 
veriindern and wird immer and ewig fortbesteben.“ — Hier- 
mit ist I'reilicb nur gesagt, daE es nutzlos sei, nacb der Seele 
zu fragen, allein wer es mit Buddhas Wort von der Bestand- 
losigkeit und dem ewigen Wechsel alles Gewordenen ernst 
nahm, konnte unmoglicb dariiber im Zweifel sein, daE der Glaube 
an eine Seele sicb damit absolut nicbt vertrage. Zum Pber- 
fluB fehlt aucb nicbt die ausdriicklicbe Erklarung: „Was unbe- 
standig ist, das ist Nicbt-Selbst (an-atta). was Nicht-Selbst 1st, 
das ist nicbt mein, das bin icb nicbt, das ist nicbt mein Selbst" “). 
und da zu den Kennzeicbeu des Selbstes gerade gerecbnet wird 
die Bestiindigkeit und die Leidenslosigkeit, so ergibt sicb, daE 
das Selbst dieser Welt nicbt angebort, und nichts an dem Men- 
schen, weder Kdrperlicbkeit noch Empfindung noch etwas der- 
gleictien, das Selbst ist. Was das Selbst eigentlicb ist, erfahren 
wir nicbt. Doch kbnnen wir die Antwort uns selber geben, 
wenn wir bedenken, daE L'nbestiindigkeit (anicca), Leiden (duk- 
kha) und Selbst- oder Wesenlosigkeit (anatta) die Attribute alles 
Existiercnden sind. Und das Existierende, was soli es sein? I'n- 
wirklich? Ein purer Scbein? — Ein etwas dunkler Fassus 
im Malia-Farinibbami-Sutta, der von den .,acbt Standi)unkten 
der Weltbeberrscbung" (aUlm abbibbayatanani) bandelt. scbeint 
dies nahe zu legen ■'). 

Auf den Ausdruck „Weltillusion“ (pai)Hnca) stoEen wir 
gleich zu Eingang des Sutta-.Nipata. und bier vernehmen wir 


i| II If. 


-) M. I. li. ;!s If. 


') III :;i 11. 
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aiich, dafi in den Wesen kein Salt (sara), kein (lehalt, kein 
Wesen ist, dat? alles falsch oder unwirklicli (vitatha) ist *). 

Dies hinderte jedoch nicht. Gedanken iiber das oder viel- 
mehr die Weltsyteme auszudenken, die sehr realistiscli sind, iind 
von einer in Aeonen verlaufenden periodischen Zerstorung und 
Wiederherstellung des Weltalls zu reden, gleich als ob nichts 
wirklicher und gewisser ware wie dieses. Man mufi sich aber 
doch hiiten, diese buddhistischen Welten oder Weltenspharen 
immer als etwas in modern-astrononiischem Sinne Vorhandenes 
zu nehmen, wie es z. B. Spence Hardy getan hat, und sie ins 
Lacherliche zu ziehen, was dann allerdings nicht schwer fiillt. 
Es handelt sich namlich dabei oft nur urn geistige Erleb- 
nisse auf den verschiedenen Stufen der Meditation. Da hat 
denn jede Weltensphare auch die ihr zukommende Kategorie 
von Weltwesen und Gdttern, von denen in der Regel neun Klassen 
unterschieden werden^). Man vergleiche hierzu jetzt die sehr 
lehrreichen Ausfiihrungen von Beckh II, 52 ff. 

4. Die letzte Ursache alles Daseins und Leidens ist nach 
der oben mitgeteilten Formel das Nichtwissen (avijja). Dieses 
aber ist einfach nichts anderes als die Unkenntnis der „vier 
edlen Wahrheiten". „Durch Nichtverstehen und Nichterfassen 
der vier edlen Wahrheiten muBten wir, ihr sowohl wie ich — 
spricht Buddha zu seinen Jiingern — so lange laufen. so lange 
wandern auf diesem miihevollen Pfade des Wiedergeborenwer- 
dens. Und was sind das fiir vier? Die edle Wahrheit von dem 
Leiden, die edle Wahrheit von der Entstehung des Leidens, die 
edle Wahrheit von der Aufhebung des Leidens und die edle 
Wahrheit von dem Wege, der zu dieser Aufhebung fiihrt. Wenn 
aber diese edlen Wahrheiten erfaBt und erkannt sind, dann ist 
das Verlangen nach Dasein ausgerottet; zerstdrt ist das Ver- 
langen, welches zu erneutem Dasein fiihrt, und dann gibt es 
keine Geburt mehr“ ®). 

Nun kann selbstredend nicht die persdnliche Unkenntnis 
des einzelnen gegenwartig existierenden Menschen sein eigenes 
personliches Dasein verursacht haben. Vielmehr kann daran 
nur das Nichtwissen desjenigen Wesens schuld sein, an dessen 
Stelle und zwar genau entsprechend der von diesem aufge- 
h auften Verdienste oder MiBverdienste das gegenwartig existie- 

D S. N. V. ,i n. 2 ) Koeppen, I, 260; A. IV, ;i02. 

3) M. P. S. IV, 2-3, A. p. II, 1 1. 
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rende, an das Leiden gebundene Wesen getreten ist. Eis liegt 
demgemaB die Vorstellung zu Grunde, dafi jedes Dasein winder 
in eineni andern Dasein wurzelt, welches aber nicht von ihm 
verschieden, sondern durch ein gewisses Band, nur nicht das 
einer personlichen und individuellen Seele, mit ihm verbunden 
ist. Es wird also angenommen, daB in gewisser Weise ein jeder 
sich selbst gestalte odor sich selbst seinen Charakter gibt, 
wenigstens nach seiner sittlichcn Seite. Daher sind die Gestal- 
tnngen (samkhara\ welche nnmittelbar aus dem Nichtwissen 
hervorgehen, gerade das, was ein jeder ist. Oder es wird ein jeder 
so, wie er sich gestaltet hat (samkharupatti, d. i. Entstehen je 
nach den Gestaltungen genannt). Jeder lebt winder auf, sei es als 
Mensch, sei es als uber-oderuntermenschliches(tierisches) Wesen 
und ist darum genau das Resultat seines eigenen Gestaltens ')■ 
Beim Menschen, uberhaupt bei jedem empfindenden Wesen fallen 
diese Gestaltungen mit den Strebungen oder Begehriingen, sonach 
mit dem Willen zusammen. 

Schon in der Brhadaranyaka I'panisad, die einen Teil des 
beriihmten Satapatha-brahmana, des „Brahmana der hundert 
Pfade“ bildet, ist der Satz enthalten: Jeder wird sein wie er 
handelt; rein (gliicklich) wird er durch reine Tat, bose (ungliick- 
lich) durch bose Tat“ ^), Man trug hier in den Seelenwan- 
derungsglauben die Idee einer sittlichen Vergeltung hinein 
und als .\usdruck derselben gait das vielsagende Wort karma n 


>) Es ist nicht leicht, den technischen .Vusdruck samkhara genau wieder- 
zugeben. da er sowohl aktive wie auch passive Bedeutung hat: .,Zubereitiing" 
und „das Zubereitcte", Von den zahlreichen I'borsetzungen halt Pischel (Buddha 
p. 61) „Rcsiduum" fiir diejenige, die der Wahrheit am nachsten koninit; er 
selb.st hat „tatentcr Eindruck" gewahit, und in der Tat handelt es sich hier, 
wo die Anlehnung an das Sanikli.va-System handgrciflich ist, um das, was von 
truheren Existenzen her im Geiste latent zuruckgeblieben ist. uni Pradisposi- 
tionen, die .sich je nachdem bemerkbar machen, gleichsam ..Bazillen. die sicli 
unter bestimmten, fiir sie giinstigen Bedingungen cntwickein" (Pischel. S, 62). 
Ahnlich Beckh II. 16; „unterbewuttte Bildeknifte", — Die ubermensehlichen 
Wesen, welche der Huddhismus annimmt (devas), haben demnach ihren Knt- 
stehungsgrund in dem kamma eines dahingegangenen Wesens, obschon man 
sie opapatika, d. i. Wesen, die ohne Eltern (scheinbar durch Zail'alli entstehen, 
nannte. Sie sind unerlost und dem Kreislauf des Sterbens und Wiedergeboren- 
werdens unterworfen, so lange sie noch nicht als Menschen das eriii.sende 
Wissen erlangt haben, und daher ebensogut wie alle ubrigen noch unerlosten 
Wesen ein Gegenstand des Mitleidens und der wohlwollenden Liebe. 

D 4. 4, 5. 
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cl. i. Tat. NTin liieB es, das karmari fuhrt zur Wiedergeburt 
(punarbhavaj. „Wie sein Wille ist, so ist soiiic Tat, und was 
fiir eine Tat er tut, die wird er zur Reife briiigen." 

Buddha land alle diese Lehren bereits vor. .Vuch ihm soil 
das karman (kamma) die Erklarung tiir das Lebenslos der Men- 
schen sein: 

...N’icht in der Lutt. niclit in des Meeres Mitto. 

Noch wenn man in des lierge.s Hnjile fluclitet. — 

Es findet nirgends sich eiii Ort auf Erden. 

Wo von der boson Tut man wieder frei wird ’M. 

Doch von der guten Tat gilt genau dasselbe. Dus kamma wirkt 
als sittliche Vergeltung mit naturgesetzlicber .Xotwendigkeit. 
Indessen nlcht an das iiiiBere Handeln, sondern an das innere, 
an das Wollen und Verlangen ist dabei vorzugsweise zu denken. 
So trifft dem Sinne nach das kamma als determinlerende oder 
richtiger praedeterminierende Tat mit den in der LTsachen- 
formel aut'gefuhrten samkharas zusammen. Jedes sittliche Ver- 
dienst findet seine Belohnung und jede sittliche Schuld ihre 
Bestrafung, sei es in dieseni oder im andern Leben: 

..Der Einen Los ist .Neugebnrt. 

Zur Hollo I'ahrt dor Sunder \dlk. 

Zum Himmel gehn die Edien oin, 

Wer vbllig rein, vorweht't ganz"-l 

Was soil nun aber das Bindeglied .sein zwischen dem auflebenden 
und sterbenden Menschen, wenn doch die Seele keinen bleiben- 
den Bestand hat'.’ Aus den (lestaltungen, sagt unsere Formel, 
geht das „BewuBtsein“ hervor, unti aus diesem wieder ent- 
steht „Name und K6rperlichkeit“, d. h. das Geistig-Leib- 
liche am Menschen. Wenn im Tode das leiblich-geistige Da- 
sein des Menschen aufhort, so hbrt das BewuBtsein, so lange 
das Nichtwissen und der damit von selbst gegebene Durst nach 
Dasein noch fortbesteht, nicht auf, sondern dient vielmehr als 
Keim fiir einen neuen Menschen. Wir kennen das BewuBtsein 

1) Dh. P. V. 127. 

-'I 1. c. V. 120. — .\n Himmolii wio an Hollen ist kein .Mangel vorhamlen. 
Die Namen der It) verseliiodonen Hollen gibt das Koliaii.va-S. (S. N.) an. Fur 
die Verteilung der 26 Himmel auf die drei Woltreiche, das der laist (kama- 
loka), das der Forinen (riipa-loka) und da.s dor Fornilosigkeit (arupa-loka) 
wuOte ich kein alteres Zeugnks anzufuhren. Himmel und Hiille entstolion und 
vergehen in periodischera Wechsel. Der Welten soli es nach M. I. 0, 31 10000 
geben. Sie umfassen devas. Maras und Brahmas, vgl M. I, 22, 2. 
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uls einen tier t'unf Bestandleile (khaiidhas) '). Das BewiiBtsein 
ist abor auch eines der seeds Kleincnte (dhatu)“): Erde (pat- 
havldhatu), Wasser (apedh.), Feuer (tejodli.), Liit't (vayodli.), 
Ather (akasadh.), iind BewiiBtsein (vinnanadh.), nur ein feine- 
res Element als die anderen. Dieses BewiiBtseinselement oder 
diese „Denksubstanz'‘ nimmt in sieh das p:ute oder bdse kamina 
des Menschen auf und verbindet sieli im Augenblieke, da das 
eine Wesen stirbt, in irgend einern Mutterleibe mit dem mate- 
riellen Stuff, und so entsteht an Stelle des friiheren ein neues 
in Namen und Kdrperliclikeit ausgebreitetes Da-sein"*). Mittiin 
gehdren auch Name und Kiirperliehkeit und BewiiBtsein zu- 
sammen. 

Beides in iintrennbarer Einlieit scliafft sich alsdann seine 
Organe, d. i. die in der Kausalitiitsformel genannten seclisDe- 
biete,, (salfiyatana), sowolil die subjektiven (ajjhattikani aya- 
tanani) d. i. Auge, Ohr, Nase, Zunge, Leib, V'erstand, als auch 
die objektiven (bahirani a.) d. i. Kdrper, Tone, Geriiche, Schmeck- 
bares, Beriihrbares, Gedanken oder Begriffe (dhamnia). Die 
.Annahme eines sechsten Siunes als Zentralorganes der fiinf 
Sinne, manas genannt, stimnit vollkommen mit der Lehre der 
Upanisaden iiberein; das manas gilt zugleich als Sitz der Ge- 
fiihle und als Quelle des Willens. Treten die Organe des Sub- 
.jektes mit den Gegenstiinden der .\uBenwe1t in Beziehung, so 
entstebt die BerLihrung (phassa), und die Begleiterscheiniing 
Oder f’olge dieser ist die Empfindung (vedana), welche immer 
auch ein Gefiihlsmoment einschlieBt, wie die Einteilung der 

') Vgl. A. p. t. 17(i. 

-1 Der Ausdruck cntspriclu genan der buddlii des .Siunkhya. die liier 
pbenfalls als Substanz gedaebt ist. — Die seebs l•.k‘lnpnto sind nainliaft ge- 
macht A. 111. til. ti. 

■h Datt es sich bier in der Tat um den .Augenbliek der Konzeption han- 
delt, beweist znm I’berfluB das .Mahiinidana .Sutta (D. It, .'),■) If,), in dem Kuddbas 
I.ieblingsjiuiger .Ananda wie bdgt beUdirt wird: ..Wenn Krkennen [— die Denk- 
siibstanz). .Ana' da. sicli niebt in den Mutterleib bineinsenkte. wurilen sieb .Name 
nnd Kerperlicbkeit im .Mntterleibe gestalten'’" ..Nein. Herr " - ,.l nd wenn 
das Krkennen. .Vnanda. nachdem es sieb in den Mutterieib bineingesenkt bat. 
s<‘ine Statte wieder verlieBe. wnrden Name nnd Korperliebkeit der (ieburt zii 
dieseni I.eben teilbaftig werden’’" — ..Nein. Herr" ..I'nd wenn das Kr- 
kennen. .Ananda. bei den Knaben oder Miidehen. wabrend sie noeb klein sind. 
winder verloren ginge. wurden dann Name iinrl Koriierlichkeit Waehstum. Zii- 
nahme. Uedeihen erlangen'’" — ..Nein Herr ' 
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Empfindungen in Freude und Leid und was weder Freude 
noch Leid ist zu verstehen gibt. 

Aus der Empfindung entspringt der Durst (tanha), der, 
den sechs Sinnen entsprechend, ein seclisfacher ist. Mit dem Dur- 
ste ist imnier auch das Hal'ten am Dasein (upadana) mit seinen 
verschiedenen Richtungen gegeben, als da sind das Haften durch 
Begehren (kamupadana), durch (falsche) Ansichten (diRhupad.), 
durch Vertrauen aut' Tugend und rituelle Handlungen (silabba- 
tupat.), und durch Gedanken und Reden iiber das Ich (attava- 
dupad.). Wo immer ein Hal'ten ist, kann von einer Erldsung 
nicht die Rede sein. Man beachte, daB das Wort fur „Haften“ 
— upadana — die Bedeutung von Brennstoff hat. und dafi dem- 
entsprechend auch das nibbana (s. u.) auf das Erloschen des 
Feuers anspielt, dem kein weiterer Brennstoff mehr zugefuhrt 
wird *). 

Was noch folgt in der Formel: Werden (bhava), Geburt 
(jati). Alter und Tod (jaramarana). Gram und Klage (sokapari- 
deva), Leid, Kiimmernis und Verzweiflung (dukkha-domanassa- 
upayasa) steht anscheinend mit den vorhergehenden in keiner 
folgerichtigen Verbindung mehr, denn das Individuum, von dessen 
Werden, Altern und Sterben nun die Rede ist, war ja doch 
langst in die Erscheinung getreten! Haben wir es hier mit einer 
stereotypen Zusammenstellung zu tun, die im einzelnen nicht ge- 
nau genommen werden darf? Oder sollen wir in der bisher 
doch klaren Gedankenentwicklung einen RiB annehmen, der 
die ganze Kausalitiitsformel unheilbar zerreiBt ? Pischel (S. 65) 
erklart: „Das Hangen am Irdischen fiihrt zu ewigen, neuen 
Existenzen. Die SchluBsatze fiihren dies nur im einzelnen aus, 
indem sle Geburt, Alter und Tod, Schmerz und Klagen, Leid, 
Kummer und Verzweiflung nennen. Der theoretische Bud- 


') Statt vieler Stellen nur zwei, die fur unsere Auffassung recht lehrreich 

sind: S. N. v. 19. wo Buddha in Erwiderung auf die mit weltlichem Wohlgefiihl 
geiiuBerten Worte des reichen Gutsherrn Dhaniyo: ahito gini — mein Feuer 
ist angeziindet — sagt: nibbuto gini — mein Feuer ist ausgeldscht. S. N. v. 1074, 
wo Buddha zu Fpasiva sagt auf dessen Frage: bhavetha vinnanani tathavi- 
dhassa — wird es ein BewuBtsein geben fiir einen solchen (namlich den Er- 
Idsten): acci yatha vatavegena khitto | atham paleti na upeti sahkham — evain 
muni namakaya vimutto | atthani paieti na upeti sankhani — Wie eine Fiamme, 
durch die Gewalt des Windes ausgeblasen, vcrschwindet und nicht mehr ge- 
ziihlt werden kann. so verschwindet auch der Weise, von Namen und Leib- 
lichkeit befreit, und kann nicht mehr gezahlt werden (als existierend). 
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dhismus hat also ziemlich alles voni Samkhya-Yoga entlehnt“ 
(wo statt bliava der Ausdruck samsrti „Kreislauf der Gebur- 
ten“ steht). In demselben Sinne driickt sich Oldenborg (Bud- 
dha*^, S. 270) aus, wonn er sagt, dab es sich hier nur um die 
nilchste Geburt handeln kann, die dein in Lust und Durst 
verfallenen Wesen verhiiiifft ist; niit anderen Worten, es wird 
„die Religion des Geborenvverdens zweimal beruhrt, und das Irre- 
t'uhrende, die tatsiichlich vorhandene Unklarheit liegt darin, 
dab dies beidemal niit verschiedenen x\usdrucken geschieht, 
welche das Spiel der Kausalitat in dem sich iinmer erneuern- 
den Prozeb der Wiedergeburt von verschiedenen Seiten her zur 
Darstellung bringen." Dagegen hat sich Beckh II, 100 f. erkliirt, 
der in bhava den ersten Eintritt in das sinniich-physische Da- 
sein sieht und von einer Wiedergeburt nichts wissen will; er 
iibersetzt das Wort geradezu init „Empfangnis“. „Der erste posi- 
tive Teil der Forniel (die Formel des Werdens) handelt von gar- 
nichts anderera, als davon, wie ein rbersinniiches, das noch 
kein „Sein“ ini physischen Sinne ist, zuni Physisch-Sinniichen, 
zum „Sein“ wird, gleichsam sich verdichtet . . . Daraus (oigt 
dann, dab es sich bei salayatana, phassa, vedana, tanha noch 
nicht um die Sinne eines physisch organisierten individuellen 
menschlichen Wesens, sondern hbchstens des ubersinnlichen 
Seelenwesens handelt, das erst in der Empt'angnis zum „Sein“, 
zur Vereinigung mit dem sinniich-stofflichen Dasein gelangt.“ 
5. Die Aufhebung des Leidens geht aus vom Wissen 
(vijja), welches die Erkenntnis von dem wahren Werte des Da- 
seins ist. 

..Schneid' ab den Strom mit aller Kraft! 

I’riester, treib die Bepiorden fort' 

Wissend, wie alle.s Dinp vcrpelit, 

Wirst du de.s Kw’gen Kenner sein"') 

Sowie das Xichtwissen im Durste, so verkbrpert sich das Wissen 
in der Ausrottung des Durstes mit seiner Wurzel; 

..Drum sap' leii eiieh ein hiTrlieh Wort, 

Wieviel ilir da versamnielt .seid: 

(irabet der (iier die Wurzel ana, 

Wie Krautler tun dem Biran-tiras, 

Dab nicbt. pleiehwie der FInti das Kohr. 

Her Tod encli breche .\1al aut Mai 


') Dh, P. V. Der ..Strom" ist die ieidenschaftliehe (iier 
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„\Vie, uiMiii ciif Wurzi-I iiiui-rlctzt, cm stai'kcr llaiim, 

Ob mail ilin lalltc aiicli, iIikIi immcr ukalcr uaiimt 
So. ueiin ziir (iicr die .N'cmiiiis; iiiclit /ci'^ini’ct mt. 

Wil'd wicilcr. ininuT wieder dic.scs I.eid cr7ciiat"i| 

..Da.s iicnncn Weiso koine starke Fcs'icl. 

Was niir \()n Eisen oder Holz und limscn . 

Die Sorge, die an Ringe iincl Jiiwelen. 

Sbhne und Weib sick leidensohaftlich klamniert, 

Die nennen Wei.se eine starke Fe.sscl, 

Zu Bodeii zieliend. weich, doeli .schwer zn loscn, 

Wer die.se Fessel hraeli, dor zielit daliin, 

\'on Sorgen frei. Wiinsclie iind Giuck anfgebend' -'). 

J: 

..Die an die Lust gebannt, folgen dem Stronie. 

Wie ihrem selbsterzengten .Vetz die Spinne. - 
Dies Bund zerreifiend wandein bin die Weisen. 

\’on Sorgen frei und alien Schnierz verlierend" 9 

..Ganz vollendct und oline Fnrcht. 

Vnn der Begier and Sundo frei, 

Zerbracli des Daseins Pfcile er. 

Dio.s ist fur ihn der letzte l^eib'"') 

.,\Ver frei von Gier, von .N'eigung frei. 

Die Worte der Erklariiug konnt. 

Die ganze Scliar der Laute kennt, 

Die ersten und die folgenden. 

Dor weilt in seinem letzten l.eib, 

HeitU ein hocbweiser. Indier .Mann‘'’'l. 

Mit dem Durste .«ch\vindet auch das „Haften“, upadana, 
jenes innerliche Gebundensein, und maclit dem Zustande inner- 
licher f’reiheit (anupadana) Platz. Die Flamme des Daseins 
hat keinen Stott, kein Substrat (iipadhi) mehr. Es herrscht 
das Freisein davon (nirupadhi), nachdem der letzte Rest von 
Begierde (kama), Siinde (kilesa) und Tat (kamma) und jedes 
Hindernis der Vollkommenheit (kincana), d. i. Leidenschaft, 
Bosheit und Tauschung (raga, dosa, moha) beseitigt ist '’). Die 

'I I. c. 337. 338 Das ..Lcid" ist n iturlieb das mit der Existenz verkniipfte. 
Das Biran-Gras ist Andropogon niuricatus (Sanskrit viinna), des.sen Wurzel 
sehr wolilriechend ist. 

-) 1. c, 34."). 34ti, '‘f I. c. 347 D I. c. 3.')1. •'’) I. c. 3.'i2. 

*9 Eine .kngabc aller Giiter und Vorziige, in rieren GbnuU die wenigen, 
denen es vergiinnt war. in das N. einzugeUen, sehweigten, ist in einem .\us- 
spruch Kassapas (M, I, 22, 5) entlmlten, und bier wird auch das akincana, d. i. 
eigentlich ..ohne etwas seiend" nicht vergessen. 
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kluuidhas hcstehen zwar bis ziim Todo nuch fort, uber da das 
(iesetz des kamina koino MaelU niehr hat, so tretoii keiiio neuon 
niehr an ilire Stelle. and das BewiiOtsein orlischt iin Todo. 
Keiiif Riickkehr os molir zii diosei' Welt. Nibbana (nir- 
vana) lieiBt dieser Stand dor Re<jierde- iind Leidlosigkeit. Es 
ist das hdchste (iiit, die hiic'hste Vollendnng, die Kridsung 
(inokkha): ein Begriff, der die mannigfaltigsten Scliattierungen 
zulieO, an die uns z. T. aucli die gleichbedeutenden Ausdriieke 
erinnern, wie nirodha (Anflioren), para oder parama (das Hiich- 
ste, Beste), paraniattha (das hdchste (Uit), ananta (das rnendliche). 
amata (das Ewige), seyya (Seligkeit), yogakkhema (Ridie, Sicher- 
heit), santapada (der rtiliige Zustand), anakkliata (das ('naiis- 
sprechliche), kevala (das Einzige) iisw. 

Eins ist aber gewifi: man kann des Nirvana sclion noch bei 
Lebzeiten teilhaftig werden. Abgesehen niinilich davon, daB das 
Wort oft in seiner urspriinglichen Bedeutiing ’) verwendet vvird, 
urn ein Verloschen irgend welcher Art zii bezeichnen, gebraucht 
man es aiich in iibertragenem Sinne vom \'erldschen des Feiiers 
der Lust, des Durstes etc. Einen solchen Zustand seliger Rube-) 
kann aber bereits auf Erden, bei Lebzeiten. derjenige erreichen 
und hat ihn erreicht, der die vier edien Wahrheiten erfaBt hat 
und danach handelt. Fur ihn ist ,ja alles erloschen. was er- 
Idschen muB, soil das von Buddha er.strebte Ziel erreicht werden: 
da macht es nichts aus, wenn das irdische Dasein noch fort- 
dauert; es ist in der Wurzel vernichtet! End so sagt ein soldier 
Vollendeter mit Sariputta (oder von wem sonst diese Verse 
stammen mbgen); „Ich verlange nicht nach Tod, idi verlange 
nicht nach Leben; ich warte, bis die Stunde kommt, wie 
ein Knecht, der seiuen Lohn erwartet. Ich verlange nicht 
nach Tod, ich verlange nicht nach Leben; ich warte, bis die 
Stunde kommt, bewuBt und wachen Geistes" DaB in 
der Tat N'irwlna der Zustand der Sundlosigkeit und Leid- 
losigkeit ist. bestiitigen unsere Texte hiiufig genug. Wir 

') Ks ist (Ut nach fia.s l’.irli<Mpiiiiii Praetcriti l’assi\i vun licr Wmvi'l 

vu ..wehon" -i- nis (nir) “= .-iiisfrcwcht. aieua'lnsclit 

-) ..St'ligkoit 1 st (l.'is Nirvana. Sclijikcit ist tins .Nir\ana," ruft San'initta 
aus (.\ngiittara .Vikaya \', till, iinti aiil ilcn Kin«anil. uic da Soligkcit scin 
kdnne, wo es keine Em p find ungen niehr giht, laiitet stdne .Vntwort. ..Etien 
dies, o Freund. 1 st die Seiigkeit. ilaL! liii-r keine Eiiipliiuliiiig ist " 

'b Milindapanho p. 4.‘i: Tlieragiith.i 1iMI2 f 

Uardy. Per Bllddhisnius i \ut] 7 
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sehen also, dafi die Huddhiston aiicdi liior in den Hahnen wan- 
deln, denen auch andeiv indisclie \\'oi>e inid Sektenstifter ge- 
folgt sind: wir haben cs liier niit der ,ii\'anniukti. der „Erl6- 
simg bei Lebzeiten" zu tun, ciiiem Hegril't'e, dein das biiddhi- 
stische sanidittbikam iiibbtiuain, ,.das Nirvana bei Leb- 
zeiten", genau entspriclit. Dieses Nirvana nun ist die erste 
Stufe und notwendige Vorbedingung zuni Parinibbana (Sans- 
krit Parinirvana), seltener Samnianibbana (= Saniyaimirvana), 
„vblliges Nirvana", das ist der Ziistand eines Toten, der die 
vdllige Erlbsung von der Wiedergebiirt erreicbt bat. Ungenau 
stebt in den Texten freilicb oit Nirvana, \vn sie Parinirvana 
gebraucben sollten. Es ist gut, auf diese beiden, zuerst von 
Rbys Davids t'estgelegten Stufen hinzuweisen, zunial aucb Beckh 
(II, 117 f.) sicb dartiber ausliiBt. Aucb er betont, dad Nirvilna 
„ein positiver Zustand" ist, der von dein Junger in der sicht- 
baren Welt des Diesseits, noch in der pbysiscben Leiblicbkeit 
erlebt werden kann. 

Halt man sicb dies gegenwartig und bedenkt man auch 
vor allem, dad man bier mehr wie sonst der abendliindischen 
Denkungsweise sicb zu entschlagen hat, aucb sicb biiten muB, 
in einen fremden Glauben hineinzuerklaren, was nicht darin 
stebt, so laBt sicb die alte Streittrage, ob Nirvana (oder rich- 
tiger, Parinirvana) die Vernicbtiing des Individuums oder eine 
ewige Seligkeit bedeute, fiir denjenigen, der buddbistisch zu 
denken weiB, nicht oline weiteres zu (iunsten des einen 
Oder des anderen entscheiden. Zuniichst sclieint mir von den 
Neueren und Neusten Pischel (Buddha^, S. 70 f.) das Pro- 
blem der Losung nicht naher gebracht oder doch wenigstens diese 
nicht scharf genug formuliert zu haben. GewiB ist Nirvana 
der Gegensatz zu trsna (tanha): bier die Bcjahung des Widens 
zum Leben, dort seine Verneinung. Aber es ist nicht weit 
uber das Ziel hinaiisgescho.ssen, wenn er fortfahrt: „das Er- 
Ibschen des Durstes hat das Erlbschen des Lebens zur Folge, den 
ewigen Tod"? Sagt er doch selbst, daB der Junger beim Eintritt 
in das erste Stadium des Nirvana erkennt; diese Existenz ist die 
letzte; es gibt keine Wiedergeburt mehr t'iir ihn! Aber etwas ande- 
res ist doch „ewiger Tod" und „keine Wiedergeburt mehr"; wer 
nicht wieder in eine (so oder so geartete) Existenz zuriickkehrt, 
braucht doch noch nicht in jeder Beziehiing tot zu sein! Und hat 
Buddha „wirklich nicht den geringsten Zweitel daran gelassen. 
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wa-^ (las Ziel st'iiu'i' Ia'Iito isf“.’ Hat it nicht talsiichlich die I’rauf 
nacli (^lein Zustaiidi' iiach d(.‘ni Tode dirckt ab^U'WU'seii '' \\'(jzii 
hattcii sicdi daiin z. B. Oldfiiberj' und Fteckh sa uiiendlicdu- 
,Miilu‘ zii o't'beii braucheii, liinter dies (ielKdmiiis zu kmnrm'n? 
Jedaiifalls <ielan8t Piscbei zii dem Erfjebnis, dab das Xirvdna 
fur Buddha „das vdlliae Hrldsebun tiacdi dum I’odu. das Kudu 
der \Viudor<teburten“ war. Driickun wir abur duel) liober dun 
Tatbestand mit Reckhs Worteii aiis. duni zufoli^e ,.ini .\ii\ana 
die Axt an die Wiirzel de.s Weltenseins, der physischen Bvistenz 
ffcleyt ist, (wubei man sich das „physiscb“ unterstritdien denken 
mdfj'e) „und fiir das inaterialistiselie abendliindisebe Denken. fiir 
ein Denken, das alle Realitiit niir eben in der pliysiselien Kxi- 
stenz, im ,Sein‘ erfassen kann, bedeutet das aiif das diessidtige 
Nirvana folgetide Barinivana also oanz zweifellos das Niclits." 
.\ber — s(j entnehnien wir seinen weiteren .\iistulii'iin!ien — eine 
darauf gerichtete Sehnsucitt (etwa bei einein Selbstmordkandi- 
daten) wird ausdriicklieh als verlehlt gekennzeichnet ') und von 
Buddha als unedel und nicht zum Ziele der Bel'reiung fiihrend 
ausdriicklieh \erworfen -J. So ist auch niehts verkehrter als 
wenn man den liuddhismns als eine Philosophic des Weltekels 
hinstellt; der Jiinger wendet sich nur ab von allem, was 
nicht das Ewige ist. .Nur dart man auch in die Nir\ana-Sphiire 
niehts hineintragen, was irgendwic auch nur wie ein Schatten 
materialistisch-per.sdnlich gefarbter Insterblichkeitsholtnungen 
aussieht. Schon deshalb hat Buddha die Frage, ob der \'ollen- 
dete nach dem Tode weiter existiere, abgewiesen. 

Es miige hier^l ein sehr k'hrreicher Dialog aus dem Maj- 
jhinianikaya (1. 4211) ndtgeteilt werden. der an Deutlichkeit doch 
wahrlich niehts zu wiinschen libriir lid.lt: 

Der ehrwiirdige .Maliinkyaputta koinmt zum .Meister und 
spricht sein BefrenKhm dariiber aus. dal.l die Predigt des Meistt'rs 
eine iteihe gerade der wichtiasten und tiefsten I-'ragmi unbe- 
antwortet lal.lt. Ist die Well ewig oder i'-t sie zeitlieh begrenzP.' 
Ist die Welt unendlieit oder h;d -ie ein Ende'.’ Debt d(‘r volF 
endete Buddhit ('I'iithagtda) jenseits de- 'i’odes tort',' Eebt der 
\'ollendete jenseits des Todes nicht tort'.' Diif.1 dies alh's unbe- 
jintwortet bleiben .s(dl. sagt Jeiier .Mdnch. gefailt mir nicht und 
scheint mir nicht recht: dartim bin ich zum .Meister gekornmen. 

M Iti\ utt.ik.i 1') -I I ji in S [. icl 

h Ntifh (Jldenhnrg. Fiiiildha'-. S .’.I'l it 
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ihn iiber dieso Zweifel zu befrawn. Sn nid^e clenn Buddha, 
wenn er kann, antworten. ,.\Vfnn abcr jumand etwas nicht 
weiB imd es nicht kennt, so sagt eiii i>crader Menscti: das 
weiC ich nicht, das kenne ich nicht." 

Wir sehen: die Frage nach dem Nirvana wird von jenem 
Mdnch so direkt wie mdglich vor Buddha gebracht. Und was 
antwortet Buddha? Er sagt in seiner sokratischen Weise nicht 
ohne leise Ironie: 

„Wie habe ich doch friilier zu dir gesagt, Mrilunkyaputta? 
Habe ich gesagt: Komm, Maliinkyaputta, und sei mein Jiinger; 
ich will dich lehren, ob die Welt ewig oder nicht ewig ist, oh 
die Welt begrenzt oder iinendlich ist. ob die Lebenskraft mit 
dem Kdrper identisch oder von ilim verschieden ist. ob der 
Vollendete nach dem Tode t'ortlebt oder nicht fortlebt, oder ob 
der Vollendete nach dem Tode zugleich fortlebt und nicht fort- 
lebt, Oder ob er weder fortlebt noch nicht fortlebt?" 

„Das hast du nicht gesagt, Herr.“ 

Oder hast du, fahrt Buddha fort, zu mir gesagt: Ich will 
dein Jiinger sein. offenbare du mir, ob die Welt ewig oder 
nicht ewig ist, usw. ? 

Auch dies mu6 Malunkyaputta verneinen. 

Ein Mann, so redet Buddha jetzt weiter, wurde von einem 
vergifteten Pfeil getroffen; da riefen seine Freunde und Ver- 
wandten einen kundigen .\rzt. Wie wenn der Kranke nun 
sagte: „Ich will meine Wunde nicht behandeln lassen, bis ich 
weiB, wer der Mann ist, von dem ich getroffen bin, ob er ein 
Adeliger oder ein Brahmane, ob er ein Vaisya oder ein Sudra 
ist" — Oder wenn er sagte: „lch will meine Wunde nicht be- 
handeln lassen, bis ich weiB, wie der Mann heifit, der mich 
getroffen hat, und von was fiir einer Familie er ist, ob er lang 
Oder kurz oder mittelgroB ist, und wie seine Waffe aussieht, 
mit der er mich getroffen hat,“ — was wiirde das Ende der 
Sache sein? Der Mann wiirde an seiner Wunde sterben. 

Weshalb hat Buddha seine Jiinger nicht gelehrt, ob die 
Welt endlich oder unendlich, ob der Heilige im Jenseits fort- 
lebt Oder nicht? Weil das Wis.sen von diesen Dingen nicht 
den Wandel in Heiligkeit fbrdert, weil es nicht zum Frieden und 
zur Erleuchtung dient. Was zum Frieden und zur Erleuchtung 
dient, hat Buddha die Seinen gelehrt: die Wahrlieit vom Leiden, die 
Wahrheit von der Entstehung des Leidens, von der Aufhebung 
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des Leidens, voin Wei>e ziir Atifliebun*! des Leidens. „I)eshalb, 
Mfilunkyaputta, was von niir nicht offenbart ist, das laB un- 
offenbart bleiben, iind was offenbart ist, das laB offenbart sein.“ 
Wenn also Piscliel ') sa^t, die Behaiiptimg sei nicht richtif;, 
dab Buddha eine scharfe Forimilierunp: des Beftriffes Nirvana 
vermieden liabe and dal.i ('s das offizielle Ifogma pewesen sei; 
iiber den Zustand nach deni "I'ode hat der \'ollendcte nichts offen- 
bart, so weiB ich nicht, wie <ler aus^ezeichncte Forscher zu diesein 
Frteil gekommen ist. Fiirniich haben Jedenfalls die Ausfulirungen 
Oldenbergs “) etwas durchaus I'berzengendes. denen ziifolge iiber 
eine etwaige Fortdauer nach dein Tode aus Buddhas Munde 
nichts verlautbart ist, ohne daB dem hiinzelnen damit die Mdg- 
lichkeit genommen witre, entsprechend seinein Herzensbedurf- 
nis an das absolute Nichts oder an eine ,.ewige Seligkeit" zu 
glauben. 

Es entspracli aucli der prakti-sclien Richtung Buddhas, 
solche Fragen, wie die nach dem letzten Ziele, imbeantwortet 
zu lassen. Sie gehoren zu den Verirrungen des Denkens, 
welches mit Unrecht die Grenzen (anta) zu erfassen sucht (an- 
taggahika diRlii). Es gibt aber drei derartige Grenzen: sakka,vo 
anta (das Selbst), sakka.va.saniudayo "anta (die Entstehung des 
Selbstes), und sakkayaiiirodayo anta (die Vernichtung des Selb- 
stes^). F'iir Buddha und besonders fiir die Seinen war es ge- 
nug, zu wisseii, daB Nirvana itn Sinne von Vernichtung der 
Leidenschaft (raga), Bosheit (dosa) und Tauschung (inoha) zu 
nehmen sei. „Ich verkiindige die \'ernichtung (uccheda) der 
Lust, des bosen Willens und der Tauschung. ich verkundige 
die Vernichtung der mannigfachen Grundiibel des Herzens (asa- 
vas). die bdse und nicht giit siiid" *). Diese Vernichtung ist 
zugleich die wahre Zucht (vinaya) und .\skese (tapas)’). Wer 
sich dieser \'ernichtung bewiiBt ist. ist schon an das ,.andere 
Ffer" gelangt. hat die Erlbsunu von der Wiedergeburt ge- 
ftinden : 

..Niir aii*- Ucr Mvnschi’n Zufil 

Zu j<'ni“in I ter kommcn hin ; 

[l.is anilrc I'nlk lii'T l.iiitt doch mir 
.\n (licscni l icr aul und ab " 

1) S 71. -I Budfiiia’\ S. :nis— :lZs 

■') Vgl. M. IV. Id. 12 und dazii Morns in .Il’TS IHM. TO f 

U Vgl. M VI. :il. 7 ■•) Vgl. M VI. :!1. s 
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,I)R', ui'Iclii' n'lllicli Icbi’ii ii.ii'li 
Dciii u (ihlvi‘i-kiniilfti'11 (ii'-i't/. 

An.' aniiro 1 tfi' kiniinii'n ilh- — 

Schwer iii'lit 'ich'' (Imrli ili-' lodf' Kiirli." 

..Die. (leren Dt-nki'ii ".in/ uinl ".ir 
In aller liiii'ieht uohl"c.'cluilt. 

Die nller ll'eltlii.'t ".iiiz cnfs.i"!, 

Frei von Hegierden. Irolilieh 'iml. 

Strahiend. von l.eiilenschnften frt'i. — 

Sind selig liier anf Frden M‘liiin "') 

6. Aus der Welt des Ent.stehoii.s iind Verfjehens, der Ver- 
ganglichkeit alles Da.seins tind der Wrgeblichkeit alles Tuns 
fiihrt ein Weg in jene Welt, wo da.'; Ft'uer der Lust iind der 
Begierde erloscheu und alles Leiden \erniclitet ist. Dieser 
Weg, der alles das erreiehen lelirt. was man die Kthik des Bud- 
dhismus nenncn kann, liat aclit (ilieder '): recdites Glauben (sam- 
ma-ditthi), rechtes EntschlieLkm (s.-kappa). reclites Wort (s.-va- 
ca), rechte Tat (s.-kammanta), reclites Leben (s.-ajiva), rechtes 
Streben, (s.-va.vama), rechtes (.iedenken (s.-sati), rechtes Sich- 
versenken (s.-samadhi). Rechtes Glauben, d. i. ohne Aber- 
glaube Oder Tauschung, rechti's EntsclilieCen, d. i. wie es dem 
gedankenvollen und ernsten Menschen geziemt; rechtes Wort, 
d. i. t'reundliche, ofiene. wahre Rede; rechte Tat, d. i. t'riedl'er- 
tig, ehrbar und rein: rechtes Lebim, d, i. (dine ein lebendes 
Wesen zu verletzen oder zii gelalirden; rechtes Streben, d. i. 
Selbstzucht und Selbstuberwachung; rechtes (iedenken, d. i. tii- 
tigen, wachsamen Geistes sein; rechtes Sichversenken, d. i. 
ernstes Nachdenken iiber die Riitsei des Lebens. 

DaC der Glaube in dieser Eormel an der Spitze steht, 
kdnnte in einem so verstandesniaBigen Systeme wie der Bud- 
dhismus fast verwundern, wiiCten wir nicht, daB es sich hier 
nicht um ein blindes iurare in verba magistri luindelt, sondern 
nur um eine Vorstufe, allerdings eine fast unerliiBliche, zum 
Wissen. Es ist im Wesentlichen die feste uberzeugung, daB 
Buddha die rechte, wahre Lehre der Erldsung gepredigt hat: 
„Ein Jiinger des Hohen hat die sichere vertraiiensvolle Klar- 
heit (aveccapasada) uber den Buddha; ,Rr, der Erhabene, 

b Dh, P, V. 85 f.; 89. 

“) ^ gi. R. 0. Franke, Die Bufldhalehre in iliror erreichbar iilte.sten Ge- 
stalt (ira Dighanikaya): ZDMG ()9 ( 191 . 5 ), 4.55 — 49(1: 71 (1917). 50 — 9 K. 
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ist (Icr \ olleiuiote. viillkomiiuMi Krleuclitett', kiiiKlif> (le‘^ ro'chten 
Wissen.'' uad Wa^cs. dor l’lad\((llt“iid(‘r. der Walterkenner . . . 
der Buddha, dor Erliabeni'' ; die sielicre vertrauensvolle Klar- 
heit iii)er die ladii-e . . . iiiul die sieliere vertrauensvolle Klar- 
lieit iiber die M(')nehs-Sehar“ Dieser (llaiibe hid iilso in erster 
Lillie den Zwei'k, vor 'riinsehuno iind Abernlauben zu b(‘- 
wahren; den .lunger die Irrweoe ineideii zu liissen. die die 
anderen Relioionsstifler ijefrani^ren sind and ihn zur Weltl'luehl 
zu treiben, was er iiuBerlieb diidureli bekundet, diiB er sieh 
Kopf- and Rarthaar scheren liil.U'-) and fjelbrote (lew iindi'r, die 
Kleiduntt der .AmjelKirionn \eraehteter Iterul'e, anzieht, iim nun 
ails der Heiniat in die Hoiniatlosi<rkeit zu ttt'lien. (Beziiitlieli der 
Liiien s. weiter unten.) — Es soli noch benierkt werden. dab 
der Glaiibe insofern nieht diircluius iinerliiBlieh ist, ids z, B, Bud- 
dha selbst ja auch keinen (llauben besal.l, sondern von sicdi 
aus den recliten Wcjr zur Erliisunf; <rel'unden liatte, was dieser 
Oder jener andere schlioBlicli auch kann. 

Die (ilieder zwei bis sieben dos Heilsweties (also rechtes 
EntsclilieCen, rechtes Wort, rechte Tat, rechtes Leben, rechtes 
Strebeii and rechtes (Todenken) fiihren den ziisamnienfassenden 
Nameii si la (sittliche Zucht) und bildeii die erste Stufe des 
Pfadcs, der zur Erldsuny; fiihrt. Da beoetrnen iins denn zu- 
niichst die fiinf Gebote oder genauer \'erbote (s, unten), zu 
denen sich die genauesten Piirallelen im Yoga-System linden '0. 
Die inehr Oder minder erfolgreiche Beachtiimr derseflien, zu 
denen fiir die .Mdnche noch fiinf wcitere strenge \'orschritten 
kommen. sowie die griiBeren oder geringeren FIrfoige atif den 
beideii letzteii Stufen des Heilsweges ergeben fiir die dem .\ir- 
vaiia Zustreln'iiden \icr Kiinifah^tulungen ' 1) die Stufe des- 
jenigeii. der ..in den .Strom Ltelanut ist", d. h. den Pfad der 
Heiligkeit betreten hat (sotapanna, sotapatti-magifa). Er 
wil'd noch siebenmal wiedi'rgeboren, ehe er in das .\irvana ein- 
geht. iiber niclit in don niederen Welten, also den Hiillen, der 

M n. W'i, 1’. I>a)H‘r aurli «ij'- p‘* 

kriintiiisSi’s ..l<‘h nchrnc um itif ZiiHurht /ii IJufl'Ih .. /ii sGini-r Lfltn- unfl zu 
heiHi'r (ic'UGiniiG “ 

Radik. iU‘s SfliGrpn (h*-'* v.urtR* in lndl*’n ani I n'h!t(ji)'*ntGn vor- 

j^enomrnt'n. uni ihn ul> ulirln^ /u Ki‘nnzfi«‘rm<'n; aiioli an ^oIgIu-h, du* des Lan- 
d«s verwiuson WGniun soIRgh. 

Vq] Beckh. BuddhisnuiH. II. 27 ff 
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Welt der Uespenster und der Tiere. 2 ) Die Stole des „iiocli ein- 
mal Zuriickkehrenden" (sakadugami, sakadagami-magga). 
von dem es heifit: „Durch die Vernichtung der drei Bande, 
diirch die Verringeriing von Begier, Hat? und Verblendung sind 
sie zu einmal Zuriickkelirenden geworden: wenn sie noch ein- 
mal in diese Welt ziiriickgekehrt sind, werden sie das Ende 
des Leidens erreichen.“ — 3) Die Stufe des ..Xichtzuriickkeh- 
renden" (anagami, anagami-magga); ein solcher wird nur 
noch einmal in einer der Gotterwelten wiedergeboren, von wo 
aus er dann in das Nirvana eingeht. — 4) Die nur von Monchen, 
nicht auch von Laien (oder von diesen hochstens noch an- 
gesichts des Todes) zu erklimmende Stufe des „Ehrwurdigen“, 
d. h. „Heiligen“ (araha, arahatta-magga) '). 

Der Zustand des letzteren ist das Nirvana, und von ihm 
heifit es: 

.. Wer schoii am Ziel. wer kiinimerlos, 

Wer ganz und gar crldsut ist. 

Von alien Fesseln froigeniacht, — 

Fur diesen gibt es keinen Schmerz. 

Es brechen auf die Denkenden, 

Nicht freun sie sicti an Haas nnd Heim ; 

Wie Schvvane fliegen aus dem Teich, 

Verlassen ilire Wohnung sie. 

Die keinc tiuter haufen an. 

.Nur essen die hekannte Kost, 

Wie in der Lul't dor Viigel F't'ad, 

Ist's schvver zu folgen iliror Hahn"-'). 

..tileiehwio der Pfau, das blaugehalsto Flugeltior, 

Es nicht des Schwanes machfgom Fluge gleichtun mag. 

So kommt ein Woltkind nicht dem .Mcinch, dem Bettler gleich, 

Dem Weisen. der m Waldesstillo Schuuung ubf'-O. 

Alle vier Klassen von Heilsbeflissenen fiihren den gemeinsamen 
Namen „Edle“ (ariya) imGegensatz zu den gewohnlichen Menschen, 
die nicht eine jener vier Stufen erstiegen haben (puthujjana). 


’) Es entsprechen diesen vier Stufen vier besondere Fruchte. So ist die 
Frucht (phala) des Eingangs in den Strom (sotapattiphalal das Freisein von 
der Tiiusclumg, als ob ein Selbst existiere fsakkayaditthi), von Zweitel (vici- 
kiccha) und von Vertrauen auf Zeremonien und Worke (silabbata-paramasa). 
Vgl. C. Vlf, 1, 4. 

-) Dh P. V. ilO ft 


■’) S. N. 221; Oldenberg, S. lifiS. 
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„An(l.iohts\oll iind ausdaueriid, stets 
liiichstor Beniulnmg ziigewandt, 

Kn-eicheii das Nirvana sie. 

Die Wcisen, und das hochste Heil"'). 

Die gewiilinlichen Mensclien, die sicli zii dem „edlen achtgliederigeii 
Wege“ und einer derartigen f.ebensfiihrung(magga-brahinacariya 
genannt) nicht hingezogen fiihlen, dieiien ilirer Sadie am besten, 
wenn sie eine niedere Gereditigkeit (adi-brahmacariya) iiben: 

„F’iintfach, ihr Hausbewohner, ist der Verlust eines, der 
ubles tut aus Mangel an Gereditigkeit. Erstens geriit er in 
groBe Armut durch seine Saiiinseligkeit, zweitens hat er iiber- 
all einen bosen Namen, drittens wagt er kaum unter die Men- 
schen zu gelien, viertens ist er voller Angst iin .\ugenblicke 
des Todes und ftinftens nadi dem Tode wird er in eiiieni iin- 
seligen Zustande des Leidens und des Welies wiedergeboren. 
Fiinffach ist aber auch der Gewinn eines, der Gates tut durch 
Ausiiben der Gereditigkeit. Erstens erwirbt er groBes Ver- 
mogen durch seinen FleiB, zweitens hat er iiberall einen guten 
Namen. drittens getraut er sich in jede Gesellschaft der Men- 
sdien zu gehen, viertens stirbt er uhne Angst und schlieBlich 
nach dem Tode wird er in einem seligen Zu-stande im Himmel 
wiedergeboren" -). 

Die Elirwiirdigen Oder .\rahats sind ausgestattet mit drei 
Vollkommenheiten: Rube des Geistes (samatha). Ekstase (jhana) 
und Einsicht in das wirkliche Verhalten der Dinge (vipassana). 
.Vuch zehn Attribute dieser, „die nichts mehr zu lernen brauchen", 
(asekha dhamma genannt), werden aufgefiilirt. von denen die 
ersten acht den „edlen achtgliederigeii Weg“ im Superlativ 
und die letzten zwei: „rechtes Erkennen" (samma-iiana) und 
rechtes ..Sichlosld.sen" (sainmii-vimutti). jedoch in hochster Potenz, 
betreffen ^). Solche tragen das RewuBtsein mit sich herum: 
„Geburt (Wiedergeborenwerden) ist zerstbrt, ein reines Leben 
gefiihrt, was zu tun war ist getan, es gibt keine Riickkehr 
mehr zu dieser Welt"'*), iber ihnen stehen nur nocli die „Er- 
leiichteten" (buddha), welche selbst wieder entweder solclie 
sind, die die Erleuchtung bloB I'iir sich besitzen (paccekabuddha), 
also nicht auf Erden als Lehrer auftreten. oder solche, die fiir 
alle zur Erleuchtung des Geistes gelangt sind (sammasambuddha). 

•) Dh. P V 2;i. -) M. P. S. I. 2;i f. •') Vgl. .M. I. 22, 1.'! 

‘) Vgl. z. B. S N, Kasibliarailvaja-S. in fin : kliina jati, vusitam brahina- 
eari\am, katani karaniyain. naparam itthattaya. 
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Eine Erlosiiiig andoi’.'- als diirali das eiiioiio Ei'kcniien gibt 
es nicht *)• Weder Aut<iritatsglaiiben luiuh ErliiMiu^ dureh fremdes 
Verdienst noch, wie wir, dem Folgendeii vorgreileiul, beifugen 
konnen. Gehorsam gegen eiiien hiiclistcii gesetzgeberisclien Willea 
erkennt der Biiddliismus an. 

Gotama Buddha ist ihm blol.l dec erste dtM' Erkennenden, 
einer, der auch andereii die Erkenntuis briugt oder sic in ihnen 
weckt, indem er sie lehrt, wie auch sic sich erlbscn konnen, 
der sie aber keine.sweg.s durch sein Leben, Lehren und Tun 
erlost. Ein jeder, der erkannt und somit sich selbst erlost hat, 
wie Gotama sein eigener Erlbser ist, kann von sich sagen: 
„Ich bin ein Buddha" ’). 'venn aucli niclit wie Gotama; „Ich 
allein bin der vollendete Buddlia {sammasanil)uddha)“, denn der 
vollendeten Buddhas sind nur wenige, aber immerhin ersehienen 
nach buddhistischem Glauben vor unserni Ciotama im jetzigen 
Weltalter, welches deswegen ein gesegnctes Weltalter {bhadda- 
kappa) genannt wird, bereits drei, und wir kennen auch schon 
den Namen des niichstfolgenden; .^^ette,vya (Maitreya). 

„Nicht liberall unci immer crscheint oin Mann, cles.son Kraft der Menschuiinatur 
Mac iibersteigt; gluckselig Geschlecht, das sieht eines solehen Weisen Gebiirf'®). 

Die Unterscheidung zwischen den Pacceka-buddhas und 
den Samnia-sambuddhas bedarf keiner Erlautening. Die einen 
behalten ihr Wi.ssen fiir sich. ohne es der Welt mitzuteilen, 
die andern erscheinen in der Welt im Lichtglanze eiiies Welt- 
herrschers (raja-cakkavatti,) ,,zum Hell I'iir viel \'olk, zur Freude 
ftir viel Volk, zum Segen, zum Hell, zur Freude fiir Gutter und 
Menschen“^ sie werden alle gc-boren im dstlichen Teile von 
Mittelindien. haben alle die gleichen Lebeusumstiinde, sind an 
Wissen und Giite uniibertrefflich, „reden nichts Unwahres", ver- 
kiinden das Gesetz, „herrlich in seincm .Antang, herrlich in seinem 

') Saddha (Glaube) ist keiii Beweis gegen das Gesagte. Das Wort drnekt 
vielmebr, ganz entsprechend seiner etym. .\bkunft von skr sracldlia, srad- 
dadhami gr. v.aQtS'ui. It. cord-is usw. (vgl, G, .Meyer, Grieeh Grammatik 8 1S4), 
die Hingebung aiis. Xicht die Autoritat oder die ..Elirfurcht vor dem Lehrer'* 
(.satthugaraval entscheidet. sondern die ,selb.steigene Krkenntni.s : vgl. M X. 
p. I, 26.1 ; nanu bhikktuive yad eva tiirahakani samain natain saniani ditthani 
saniani viditain, tad eva tiimlie v.idetha; ..X'iclit wahr, ihr .Monehe, was ihr 
selbst erkannt. selb.st geschaiit. selbst einge.sehen baht, das redet ihr ’" 

•-’) \'gl. M. I, 6. S 

3| Vgl, .M. P. S an verschietlenen Stellen, I, 2: Tev. S. 1, 46 (Samanna 
Ph. S. p, t:i:i ft ). •>) A. I, p. 22. 
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Fortscliritt und luoTlicIi in seiner V(jllenciiing“ — und geben so 
vielen den Anstol,? vom hiiiisliclien Leben in den liaiislosen Stand 
tiberzugehen. Schwieriger schon ist die I'nterscheidung der Bud- 
dhas von den Arahats, indem arahat auch stets einen der Titel 
des vcdlkoininenen Buddha bildet. Beide eidiisen sich durch ihr 
Erkennen. Wahrend :d)er das hirkennen bei denijenigen, der 
einfacli ein Arahat ist, nicht zuiu Durcdibruch koniiuen kann 
ohne die Beihulfe eincs allwissendeu lUiddha, so liat der Ituddha 
allein eine solche Beihiilfe nicht vonndten. 

Ltn ein Arahat zu iverden, sind vor alleni vier Grund- 
iibel (asavas) zu uberwinden: Sinniichkeit (kamasava), Indi- 
vidualitat (bhavas.). Tauschung (dil.thas.) und L’nwissenheit 
(avijjas.J Weiterhin sind zehn Fessel n (saniyojana) zu brechen : 
1. die Tauschung iiber das Selbst (sakkaya-dilthi), 2. der Zweitel 
(vicikiccha), d. das Vertrauen auf die Kraft der rituellen Gebriiuche, 
also namentlich dor Opfer, aber auch der Zauberei, Wahrsagerei 
u. dgl. (silabbata-paramasa), 4. die ieiblichen Ijtiste Oder Leiden- 
schaften (kama), o. FfaB und t belwadlen. fpal.igha), 6. das Ver- 
langen nach einein kiinftigen I.eben in der Welt der Form (rtipa- 
raga oder bhavaraga), 7. das \'erlangen nach einem kiinftigen 
Leben in der fornilosen Welt (aruparaga (»der issa), 8. Stolz 
(inana), 9. Selbstgerechtigkeit(uddbaccaodermacchariya). 10. 1'n- 
wissenheit (avijjri). Statt dioser zehn Fesseln iverden auch niit- 
unter fiinf Arten von geistiger Knechtschaft tpahea cetaso 
vinibandha) aufgefiihrt, wovon die erste init der vierten. die 
zweite und dritte (kaya d. i. Kbrperlicbkeit und rflpa d. i. Form 
Oder Gestalt) mit der sechsten, die funl'te (ahhatara deva-nikaya 
d. i. Hoffnung auf Belohnung ini andern Leben) z. T. mit der 
dritten der oben genannten Fesseln ubereinstiinnien. Xur die 
vierte (sukha d. i. Bequenilicheit) ist dieser Aufzahlung eigen- 
tiimlich. Auch fiinf Arten geistiger Diirre (panca cetokhila) 
sind zu vemieiden. Daran leidet derjenige, dem es fehlt an 
Vertrauen auf den Lehrer (sattha d. i. Buddha), auf das Gesetz, 
auf die Gemeinde, auf die Selbstheiligung (sikkha), und der sich 
mit seinen Mitbriidern tiberworfeii hat. 

Die Vorliebe fiir begriffliche Kategorien hat da, wo es gilt, 
das geistige Leben der .\riyas mit einem Wall von X'orsichts- 
maBregeln zu umgeben, noch weitere Bliiten getrieben, die den 

M Eine EAplikation rliesor asavas gibt riic Uliaimiia-Sangani, lOiUi ff. 
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enviihnten sehr iihnlich sind. Es siiid dies die „tunf Sehleier“ 
(avaranas) oder „AuleiitliaIte“ (nivaraiias) oder „Hiiidei'nisse“ 
(onahasi oder „\'er\virrungen" (pariyonaluls), wie sie genannt 
werden: Lust. Bosheit, Triigheit, Stolz. Selbstgerechtigkeit und 
Zweifel *). 

Die Gemiitsstimmung der Heilsbeflisseiien sol! vereinigen 
Geistessammlung, Ernst iiiid Eifer (appamada). 

,.Wie in ein Hans, das gut gedockt. 

Her Regen nimmer bricht herein. 

So bricht aiich nicht die Leidenschaft 
In einen wohlgezognen Geisf-). 

7. Kaiim eine andere Lehre wird so liaut'ig eingescharft 
als die vom ernsten Sichbesinnen and der VollbewiiBt- 
heit (sati-sampajafifia, satosanipajano). „Er (der Bettler) tut 
alles, was er tut, bei volleni BewuBtsein, wenn er ausgeht und 
heimkehrt, wenn er hinschaut und aufmerkt, wenn er seinen 
Arm an sich zieht oder ihn ausstreckt, wenn er seine Kleider an- 
legt Oder seinen Almosentopf triigt, wenn er i6t und trinkt, geht 
Oder steht oder sitzt, wenn er .schltift oder waclit, wenn er 
spricht und schweigt"^). Es handelt sich bei dieser V'orschrift, 
die immer wieder eingescharft, erweitert und ergiinzt wird, urn 
eine fiir den Buddhisten sehr wichtige Sache, denn sie steht 
in der Formel vom Heilswege unmittelbar vor dem ..rechten Ver- 
senken“, bildet also die Vorstufe zur Meditation, und these hat 
ja im Buddhisnuis die grdBte Bedeutung. Das Ziel der im bud- 
dliistischen Heilswege zu ieistenden Seolenarbeit ist, wie Beckh 
es (II, ;38) treffend darstellt, die Belierrschung der sarnkharas, 
der im „L'nterbewuIiten wirksameu Bildekrlifte", in denen ja der 
Keim zur Wiedergeburt iiegt, „den der Jiinger vernichten wiH“. 
„Es muB daher sein Bestreben sein, aus dem UnterbewuBten 
gleichsam alles heraufzuholen und in die Sphtire des BewuBt- 
seins zu erheben. Darum ist es wichtig, claB er alles, was er 
tut, mit wachem BewuBtsein begleite"^). Ebenso hiiiifig wird 
das Lob der Ernsthaftigkeit gesungen, z. B.: 

..Ernst Streben hihrt zuni ew’gen Heil, 

Die Traglieit ist des Todes Bahn' 

Wcr ernsthaft strebt, der stirbet nicht; 

Die Tragen sind schon hier wie tot. " 

M Tev. S, I. 30. ■•;) Dh. P. v. 14. M. P. S It, 1,5. 

Vgl. jetzt auch R. 0. Franke. ZD.MG 71 (1917), S. II. 
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..lli'i- l!i‘tt!or. wcichci' iTnf>tlioh sti'fbt 
Tiid dll' (lalalir di'r Ti'ajrheit molit. 

Her l.illt nicht aub dc'r i-achtcn IJahn, 
la- nalit mcIi dein .Nii'\ana st'lioii" ’ ). 

Der l-Mt'er sehliel.it ein die 8clb.stanstren"iini:;-, das unab- 
liissige Hemulieii and Streben aiif dem Wege des Heils: 
sirebrn ist euert* Ptlichi, 

Die Huddiia^ wei.sen mir deii 
Die Kromnien, welehe diesm ^ehn, 

I^elrein von Todes Dunden sieh“-). 

Obenan steht daher aiich unter alien Pflichten die Pfiicht 
gegeii das eigene Seibst. 

..Sc'in idgne.s Scll).-it bafo.'-t'fjo man 
Ziierst in dem, w.is cut mid I’cclit. 

Dana Iciire man den aiiderii ensC 
•Sk scluitzt der Weise .■'ieli vor Leid"'>l. 

Selbsterkenntnis and Selbstpriifung ist natiirlich auch 
hier wieder das Erste, aber auch das Schwerste: 

..Der andern Fehler sieht man leicht. 

Oeii eifineii aber sielit man scliwer’ 

Dei' andern I'eblor slellt man ja 
(.hinz geime klar, .so vie! man kami, 

^'erblrgt die eianen aber wie 

her Setmit den lalsclien Wnrfel Iiirgt" ■*). 

Selbstbewachung (indriyasamvara) and SelbstheiT- 
schat't cUirfen nie t'ehlen. 

..Wenn man sioh selber dazu bringt. 

Was \oii dem andern man veriangt. 

Gebandigt selbst wird band'gen man; 

Sieh selbst. furwahr, bezwingt man schwer." 

..Sporne du selbst dich selber an. 

Hrforseir dich selber diircli dich .selbst. 

Besonnen, durch dich selbst bewacht. 

Wirst du. o Bettler. glncklich sem." 

P Dh. P V. 21. :i2 

-) I. e. V. 27(1 — In S. p. I, 1 sagt Buddha von sieh: yada svaham avnso 
santitth.'imi tadassu samsidami. yada sraham avuso ayutiami tailiissii nibbu- 
yhami — Als ich. Freiiml. ruing war. da sank leli (in der Flutl. als ich. Freimd, 
mich anstrcngte, da crreichte icli <las Fter — Fur denjenigeii aber. welchem 
das XirMina gewiO ist, hurt dn- Selbstanstrengung auf. Davon heitit es S. 
P 1. 4.S. gadham ca laddlnina thale t'nto so ; nayrdiati paragato hi so — wenn 
er einen sicheren Stand erlnngt hat iind auf festem Boden steht. strengt er 
sieh nicht niehr an. denn er hat das (andere) Ffer erreicht 

■h 1 c V l.‘)S. t| 1 c. V. 252. 
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..D;is Selbst ist |.i '('in ci^iicf Herr. 

Selb't ist j.i scin eisiinr Hrn-t. 

Darum bezalime dii doin Selbst, 

Wio (ter Handler ein edles Kol.!"’). 

S. Eine Hauptgefahr liegt in clem, was charakterisch die 
Welt genannt wird. Sie ist die Stiitte der Sinnenlust, der Ver- 
suchung, wo das bose Prinzip Kama Oder Mara den Menschen 
umstrickt. Uer Jiinger Buddhas hat daher gegen den Strom 
„zu schwimmen", er ist ein uddhamsoto, d. i. einer, der gegen 
den Strom schwimmt. Er muO daher vor allem auch lernen, 
den menschlichen Leib, den Sitz der Regierden, richtig zii be- 
trachten imd demgemaB zu verachten. 

„Im Alter schwindet die Gestalt, 

Dies Krankheitsnest, das bald zergeht: 

Der Fsitilnishaufe spaltet sicli: 

Das Leben in ihm ist nur Tod " 

„\Vie Wellenschaum den Erdenleib betraclitend, 

Ihn als ein Spiegelbild der Liift erkennend. 

Zerschneidet man des .Mara IJIumenpt'eile 

fnd braucht des Todos Herrsclier nicht zu schauen"-J. 

Kbnig Yama, der Totenrichter wird daher — so malt es 
sich die Phantasie aus — den C'beltater, der von den Hbllen- 
wiichtern vor seinenThron geschleppt wird. 1‘ragen: Hast du nicht 
des Todes ersten Boten (devaduta d. i. Cotter- oder Tode.sboten) 
gesehen'.’ Wenn er dann antwortet: Nein. so wird Yama sagen: 
Also hast du niemal.s einen gebrechlichen. von .\lter niederge- 
beugten Mann mit grauem Haar oder eine solclie Frau gesehen? 
Und wenn er darauf erwidert: Ja, so wird Yama wieder sagen; 
Warum hast du nicht als gereifter und verniinftiger Mensch be- 
dacht, daB auch du dem Alter unterworfen bist, und dich dar- 
nach betragen? „Ich wollte mir keine Miihe geben und es 
ernst nehmen“, gibt er zur Antwort. In derselben Weise fragt 
Yama den Bbsen aus iiber seinen zweiten und dritten Boten, 
d. i. einen von Krankheit aufgeriebenen Mann, beziehungsweise 
ein solches Weib, und einen Toten. Die Antwort ist immer 
die gleiche: „Ich habe ihn nicht gesehen, demi ich wollte mir 
keine Miihe geben und es ernst nehmen“ ^). 

Im Tun selber aber hat nichts Wert, was noch irgendwie 
von einem \'erlangen, sei es auch nach dem Hbchsten und 


’) 1, c. V. I5fi: ;i79 f. 


-) I. c. V. US; 41), 


') A. p I, i:!s ft. 
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Fk'in.-iten, uiid von irgniid oilier Bel'riodignna' anoekriinkelt ist. 
Die Al'fekte jianzlich aus deni Herzen auszurotten und das Ge- 
niiit vollkoinineii zur Riihe oelan^en zii lassen, um dann mit 
dem Meister sajfen zu kdnncn; „Zuiiei<>iiiig und HaL5 gibt es 
fiir inich iiiclit: . . . liherall liin ieli gleich, in Freud und Leid 
bleibe icli imeiitweut. dies isi meines (ileicliinuts Vollendung" 
das ist es, wonaeli der waiire diinger Huddhas zielt. Also vol- 
iige Ajiathie und Ataraxie sidl sein Seeienzustand sein. 

. lA' ijleiciit (Icr iA‘(k\ vu’lclie iiiclits crroifi't, 

1st ti'cii-vi'i-laiUich u if der St(-in der Seliwello, 

1st wie fill Se \ alls deni der Sehlanini \ ersehwimden. 

I’nd iNl helreit xom Kreislaut der (l(d)urten.'' 

..nariim I, O', gar niehts lieli dir sein' 

V'erliist des faeben ist ja solilinini ' 

Fur sidclie gibt es l osselii nielit. 
benen niehts lieb nocli iiniieb ist." 

..Dor. (lessen Geist den biisti^n fremd 
I nd dosson Sinn nielil antgeregt. 

Der liber tint iind lie.so stein, 

Der W.ioiisanie ist trei vnn Fureht," 

.. A'er kein ■' Sohiisiiolit in sieli triigt. 

W'er diireli hrkenntnis zweifoKrei. 

Des Fw'gen 'Fieie bat erfalit, — 

Don nenne eineii Priester leb" b. 

Im Verkelire in it der Welt ist dieses Ideal niclit zu verwirk- 
liclien, darum ist die laisldsung von der Welt, das Hinauszielien in 
den hauslosen Stand, die unerlaBliclie \’oraussetzung zu seiner 
Verwirklichung. Das Alleinwandern (ekacara) ist noch nicht 
gerade damit gemeint. obseliun aueli dieses unter Unistanden 
zur Pflicht werden kanii^). 

tl. Nach Buddhas Lelire, die kein hbheres Wesen aner- 
keunt. diircii dessen Willett sieli der Mensch in seinein Innern 
zum Guten bestininit tiililt, hat das siitiich Biise oder die Siinde 
nattirlich nicht die Bedeutung einer .Xiu'lehnung gegen einen 
gdttlichen Widen. Sie kann vielniehr nur in der Hinkehr zum 

M vgi c. p, tn, la. -) Dll p. V. tiri: 2ii. liit. in. 

U Du.sseltie «iril liesiingen S. N. v. .".'i tl In v .'is, wo /iemlieli sinnlns 
fier Refrain eko care kliaggaMsimakaiipo stehen gehiieben. liat der liiidiiiii- 
.stische .sanglia. hzw. das i.eben in .lemsellien sich seibst aiigepiiesen 
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Verganglicheii oder in der Anh;ingHehk('it ('nnusayaj unci letzt- 
hin in der Uiiwissenheit bestehen. Alle Siinde mul.5 Unwis- 
senheit sein, oder da die I'nwisseiiheit verkehrte Begierden 
(Furcht Oder Lust) zeitigt, Begelirlichkeit (kama) '). Da diese 
hinwieder im Korper entstelit, so miiB aucii die Korperlicli- 
keit selbst ein siindliaftes Ding selii. iind da die Kdrperlichkeit 
durch die Begierde dem Tode erliegt, so niuB alles begehrliche 
Tun den Todeskeim oder Mara in sich tragen. Der L’nter- 
schied von Gut und Bos ist deswegen eins mit dem Unterschied 
von Wissen und Nichtwissen, Begierde! osigkeit und Begehr- 
lichkeit. Freilich kommt es beim Guten auch auf die Betiiti- 
gung an, aber die Motive daiiir liegen inimer im Bereiche des 
Wissens, d. h. des Wissens im buddliistischen Sinne, wovon 
friiher die Rede war, und woran wir gewiB auch zu denken 
haben, wenn es heiBt, da6 das Denken oder die Gesinnung 
entscheide: 

„Aus der Gesinnung sprieSt das Sein. 

Gesinnung ist ihm Haupt und Kern “2). 

Gnade t'inden daher von den guten oder rechtschaft'enen Hand- 
lungen (sllfini) nur solche. denen es eigen ist, daB sie bhujis- 
sani, d. i. zur Freiheit (des Geistes) fiihrend und aparamatthani, 
d. i. unberiihrt von dem Verlangen (nach einem kiinftigen Le- 
ben) sind^). Wer sich ihrer boriihmen kann, iiir den sind die 
Wurzeln der Siinde (mula akusala) abgeschnitten, und es gibt 
nichts Boses mehr fiir ihn^). 

10. Die Pflichten gegen die Nebenmenschen sind alle ohne 
Ausnahme getragen von dem Gedanken einer Gleichheit aller, 
auf der auch das Recht eines jeden auf menschenwiirdige Behand- 


B Daher die Einteilung der Siinden in darathaja, solche, die aus Furcht 
entstehen, und vanathaja, solche, die aus Lust ontstehen. Vgl. S. X. v. 15 f. 
Sonst werden auch wohl, raehr zu disziplinaren Z weaken , folgende Gattungen 
von Siinden unterschieden, entvveder 5 (parajika, sanghiidisesa, pacitti.va, pap- 
desani.va. dukkhata) oder 7 (die genannten und obendrein noch thullaccaya 
und dubbhasita); vgl. C. I.X, 3, 3. — Es ist nicht leicht, die Bedeutung dieser 
.N'araen auseinander zu halten; parajika und pacittiya fskr. prayascitti.va, d. i. 
zu siihnendes) sind Vergehen, durch welche man sofort eine Strafe inkurriert, 
dukkhata und thullacca.va sind solche, durch welche man spater eine Strafe 
inkurriert. 

-t Dh. P. v. 1. 3) M. P. S. I, 12. 

Er kann .sagen: papam pana me na vijjati, Biise.s existiert fiir mich 
nicht. S. v. 23. 
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lung beniht. Zwar helBt es nur in Bezug aul' den Schutz des 
leiblichen Lebens: 

„Rr ist wie ich!“ so denke man 
Cnd tote nicht und riclite nieht'). 

Doch liiCt dies eine Verallgenieinerung zu. 

Die Pflichtenlehre unifaBt drei Kapitel; Rechtscliaften- 
heit (sila), Sich verseuken (sainadhi) und Weisheit (paniia). 

Verbindlicli fiir alle, auch fiir jene. welche dem Orden nur 
als Verelirer Oder \’erehrerinnen nahe stehen, sind fiinf Verbote 
(pafica-slla), deren Beachtung die „Recl)tschaffenlieit“ aus- 
macht: 1) kein lebendes Wesen zu tdten, 2) kein fremdes 
Eiigentum zu nehmen, ii) niit der Gattin des andern nicht zu 
verkehren, 4) nichts Unwahres zu reden und a) keine geisti- 
gen Getriinke zu trinken. 

Alle diese Verbote sind dreifach geteilt, indent sie sich 
auf Siinden in Gedanken, niit Worten und init der Tat beziehen, 
wie es, nebenbei bemerkt, auch im System des Yoga gehal- 
ten wird. So heiOt es sich denn gegen das erste Gebot schon 
versiindigen, wenn man gegen ein Lebewesen feindselige Gedan- 
ken hegt Oder unt'reundliche Reden fiihrt. Bekannt ist wohl allge- 
mein, in welche Extreme da der Buddhismus (wie auch die Anhiinger 
anderer Systeme in Indien) verfallen sind! So wird denn z. B. 
im Vinayapitaka III, 224 den Mbnchen der Gebrauch seidener 
Decken verboten, well die Seidenweber murren und sprechen; 
„Unser Ungliick ist es, unser MiBgeschick ist es, daB wir um 
des Lebensunterhaltes widen, um unserer Weiber und Kinder 
widen viele kleine Tiere toten miissen." Aus alle dem ergibt sich 
dann die Pflicht der Freundlichkeit (metta) und des Mitleids 
(karuna), die den Jiingern Buddhas immer aufs neue eindring- 
lich gepredigt wird. Diese buddhistische Liebe, diese ,.Erl6- 
sung des Herzens" (ceto\ imutti) wird in schbnen Worten ge- 
feiert an einer Stede, die Pischel S. 73 ans Licht gezogen hat 
(Itivuttaka § 27): ,.Ade Mittel in diesem Leben, um sich reli- 
gibses Verdienst zu erwerben, ihr Miinche, haben nicht den 
Wert eines Sechzehntels der Liebe, der hJrlbsung des Herzens. 

d Wdrtlich: man tote nicht und lasse nicht toten. Dh. P. v. 129. Vgl. 
S. N. V. 70.'); yatha ahain tatha etc (wie ich, so sie) yatha etc tatha aham 
(wie sie, so ich) attanani npamam katva (sich ziim Ebenbilci niachend) na 
haneyya na ghataye (mbge er nicht biten noch toten lasseni 

Hardy, Der Buddhismus J .\un. ^ 
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Die Liebe, die Erlosung des Herzens, nimmt sie in sich auf 
und leuchtet und gliinzt iind strahlt. Uiid wie, ihr Monche, 
aller Sternenschein nicht den Wert eines Sechzehntels des 
Mondsclieins hat, sondern der Mondschein ihn in sich aufnimmt 
und leuchtet und gliinzt und strahlt, so auch, ihr Monche, haben 
alle Mittel in diesem Leben, um sich religioses Verdienst zu 
erwerben, nicht den Wert eines Sechzehntels der Liebe, der 
Erlosung des Herzens . . 

Das zweite Verbot (etwas zu nehnien, was nicht treiwillig 
gegeben wird) hat als positive Seite das Gebot der Freigebig- 
keit, die ja denn auch den buddhistischen Gliiubigen gegeniiber 
in reichstem MaBe geiibt worden ist. 

Die Forderung der Keuschheit, die, wie wir gleich sehen 
werden, bei den Monchen eine besonders strenge Form annimmt, 
fiihrt im Yoga-System wie im ganzen Brahmanentum die Be- 
zeichnung brahmacarya (Pali: brahmacariya). Hier zeigt sich 
ganz besonders deutlich, wie alle diese Gebote immer auf die 
Versenkung (samadhi) abzielen und aufs engste verkntipft sind: 
wer das dritte Gebot nicht zu betolgen vermag, dem ist auch 
die rechte Meditation, wie der Buddhismus sie versteht, ganz- 
lich verschlossen. Das brahmacariya ist eben die Quelle tiir 
die Konzentration des Geistes, die den Zugang zu den jenseits 
der Sphare des Sinnlichen liegenden Welten erbffnet, und „so 
bezeichnet dieses 3. Gebot den kritischen Piinkt, an dem die 
Mbglichkeit, schon in diesem gegenwiirtigen Leben zu den hb- 
heren Stufen des Pfades und damit zur Erreichung des buddhi- 
stischen Heilszieles zu gelangen, fiir die meisten zunichte wird“ *)■ 
Die Literatur der Buddhisten ist denn auch voll von Erziih- 
lungen und Betrachtungen iiber die Gefahren, die dem From- 
men von ihren Ranken drohen. „Unergrundlich verborgen wie 
im Wasser des Fisches Weg ist das Wesen der Weiber, der 
vielgewitzten Rauberinnen, bei denen Wahrheit schwer zu fin den 
ist, denen die Liige ist wie die Wahrheit und die Wahrheit 
wie die Liige." — „Wie sollen wir, Herr“, wird Buddha von 
Ananda gefragt, „uns gegen ein Weib benehmen?" — „Ihr sollt 
ihren Anblick vermeiden, Ananda." — „Wenn wir sie aber 
doch sehen. Herr, was sollen wir dann tun?" — „Nicht zu 
ihr reden, Ananda." — „Wenn wir aber doch mit ihr reden. 


') Beckh II. 32. 
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Herr, was danii?“ — „nann muBt ihr iiber each selbst wach- 
sam sein, Ananda“ '). 

Zii dem vierten Gcbote, nichts Unvvahres zu sprechen, 
zitiert Pischel-J (aus dem Kokaliyasutta) eine Stelle, die ich bier 
wiedergebe, da sie zeigt, wie weit die Buddhisten die Gebote 
I'aBten: „Im Munde des Menscheii entsteht bei seiner Geburt 
eine Axt, mil der der Tor sich .selbst verletzt, wenn er schlechte 
Rede fuhrt. Wer einen lobt, der zu tadeln ist, Oder einen ta- 
delt, der zu loben ist, der wirft niit seinem Munde einen Un- 
gliickswurf, und durcb den Ungliickswurf findet er kein Gliick. 
Das ist ein unbedeutender Ungluckswurf, durcb den man beim 
Wiirfelspiel sein Geld verliert; der tut einen groBeren Ungliicks- 
wurt, der sich an Guten versiindigt. Wer die I'nwahrheit spricht, 
und wer leugnet, was er getan hat, kommt in die Hblle; beide 
niedrig liandelnde Menschen sind nacb ihrem Tode im Jen- 
seits gleich. Wer einen nicht Schlechten schlecht macht, einen 
reinen, unschuldigen Mann, auf den Toren fallt die Siinde zu- 
ruck, wie feiner Staub, der gegen den Wind geworfen wird.“ 
— Dem Verbote, die Unwahrheit zu sprechen, stellt Buddha 
das Gebot gegeniiber, vom Niichsten nur Gates auszusagen. 
„Der Mdnch laBt von Verleumdungen ab, hbrt mit Verleum- 
dungen auf. Was er bier gehbrt hat, sagt er nicht dort wieder, 
um diese zu veruneinigen ; was er dort gehbrt hat, sagt er 
nicht hier wieder, um jene zu veruneinigen. Er versbhnt, die 
sich veruneihigt habcn, und bestarkt, die sich geeinigt haben. 
Die Eintracht ist seine Wonne, die Eintracht ist seine Freude, 
die Eintracht ist seine Lust; Eintracht schaffende Worte spricht 
er. Er liiBt von grober Rede ab. hort mit grober Rede auf. 
Er spricht tadellose, den Ohren angenehme, liebe, zu Herzen 
gehende, hbfliche, der Menge liebe, der Menge angenehme 
Worte. “ 

DaB endlich der GenuB beranschender Getriinke verboten 
ist, kann in Indien schon des Klimas wegen nicht wundernehmen 
und ist auch in der brahmanischen Literatur anerkannt. Fiir 
Buddha kam aber naturlich noch die Erwiigung hinzu, daB 
AlkoholgenuB der fur die Versenkung niitigen Konzentration 
des Geistes im hbchsten Grade hinderlich ist. Entsprechend 
verbietet ihn auch der Yoga. 

>) Oldenbrrg. Biui(lha'\ S Is.'i. -) S s:; 
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Fiir die Ordensmitglieder wird das dritte Verbot verscharft 
zur Vernieidung jeglichen geschlechtlichen Umganges, and noch 
weitere fiinf Verbote haben fiir sie verpflichtende Kraft, also 
im ganzen zehn (dasa-sila oder sikkha-pada), aamlich auBer den 
genannten: 1) nicht zur unerlaubten Zeit (d. i. nach Mittag) zu 
essen, 2) nicht an Tanz, Gesang, Musik nnd Schauspielen teil- 
zunehmen, 3) sich keiner Kranze, Wohlgeruche, Salben und 
Schmncksachen zu bedienen, 4) nicht auf hohem oder breitem 
Bettgestell zu schlafen und 5) kein Gold oder Silber anzunehmen. 

Bei diesen allgemeinen Vorschriften bleiben natiirlich unsere 
Lehrschriften, namentlich die poetischen, nicht stehen, vielmehr 
gefallen sie sich gerade darin, in das frische Menschenleben 
hineinzugreifen, um so die Nutzanwendung auf alle erdenklichen 
Verhiiltnisse zu machen, auf das der Kinder zn den Eltern und 
umgekehrt, das Freundesverhaltnis, das hiiusliche und hanslose 
Leben, das Verhalten gegen Niedere und Hbhere, Glaubensge- 
nossen und solche, die es nicht sind usw. Solche Stellen mufi 
man aber selber lesen in der frischen, kraftigen Sprache eines 
Sutta-Nipata oder Dhammapada und sie unmittelbar und ruhig 
auf sich einwirken lassen, und wer irgend nnbefangen zu ur- 
teilen versteht, wird dem hohen sittlichen Ernste, der hier 
waltet, und der umfassenden Weite des Blickes, der sich kaum 
eine Erscheinung des menschlichen Zusammenlebens, insonder- 
heit in Indien, hat entgehen lassen. seine voile .^nerkennung 
zu zollen bereit sein. Eine einfache Regelsammlung (wie das 
Sigalovada-Sutta eine enthiilt) *), auch wenn sie iiber das Nume- 
rieren hinausgeht, gewiihrt nicht im entferntesten einen derar- 
tigen GenuB, wie jene zwar auch nach Ton und Inhalt didak- 
tisch gehaltenen, aber immerhin in freierem Schritte einher- 
schreitenden dichterischen Erzeugnisse, auf w'elche wir dem- 
nach den Leser selbst verweisen. 

Durch drei „Pforten“ (tividhadvara), d. i. Gedanken, Wort 
und Tat geht alles Gute und Bose aus dem Menschen hervor. 
Mit Riicksicht auf diese Dreiheit werden zehn Siinden nam- 
haft gemacht, vor deren Begehung gewarnt wird, namlich drei 
Siinden des Gedankens: Habsucht. Bosheit, Zweifelsucht; vier 
Siinden des Wortes; Liige, Verleumdung, Schelten und Fluchen, 
cities Geschwatz; drei Siinden der Tat: Totung, Diebstahl, Un- 
keuschheit. 


•) Vgl. Grimblot, a. a. 0. 297 tf. 
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„Sundliches Tun zu meiden ganz, 

Dem Guten ernstlieh sicli zu weihn, 

I'nd rein zu machen seinen Sinn, — 

Dies der Erieuchteten Gebot" '). 

Besonders eindringlich wird (wie oben S. 113 schon erwiihnt) 
alien die Plicht der allgcmeinen Liebe, Milde, Giite, Barmherzig- 
keit, des Wohlwollens iind der Wohltiitigkeit ans Herz ge- 
Jegt. Viele Gleichiiisse und Erzahlungen sind darauf berechnet, 
diese Liebe zu alien Wesen dera Verstiindnis auch der Unver- 
stiindigen nahe zu riicken. Wenn es ira Dhammapada heiBt: 

„Denn niemals konimt auf Erden bier 
Feindschaft durch Feindschaft ganz zur Rub; 

Durch Nichtfeindschaft konimt sic zur Rub. 

Dies ist das ewige Gesetz"-). 

so mochte hier vor Augen schweben die Geschichte vom Kbnig 
DIghIti von Kosala und dem Prinzen Dighavu; 

\’or vielen, vielen Jabren lebte zu Benares (Kasi) ein Konig mit Namen 
Brabmadatta. Er war sehr reieh und macbtig. Und es lebte zu gleicber Zeit 
ein Konig von Kosala mit Namen Digbiti. Er war arm und batte nur ein 
kleines Reicb. Da fing Kiinig Brabmadatta mit Kbnig Digbiti Krieg an. Der 
Konig Digbiti nabm, als er davon bbrtc. daU Konig Brabmadatta ihn angreifen 
wollte, seine Gattin und t'lob mit ibr aus der Stadt. Kbnig Brabmadatta riickte 
darauf in das Reicb des Konigs Digbiti ein und ergriff davon Besitz. Konig 
Digbiti macbte sicb auf und kam nacb Benares u id wohnto bier mit seiner 
Gattin als Wanderrauncb verkleidet nabe bei der Stadt im Hauso einos Top- 
fers. Hier kam die Kbnigin nieder und gebar einen Sohn. der den Namen 
Digbavu, d. i. Lebelang, erbielt. .Uus Furcbt, Kbnig Brabmadatta wiirde dem 
Digbavu, wenn er von seinem Dasein erfubre, nacb dem Leben strebon, lielJ 
Kbnig Digbiti seinen Sohn. als er zu den .lahren der i'nterseheidung gekomraen 
war. auBer der Stadt wohnen. Hier erlernte er alle Kiinste. Nun weilte zur 
selben Zeit der Barbier des Konigs Digbiti am Hofe des Konigs Brabmadatta. 
Dieser erkannte seinen ehemaligen Herrn wieder und verriet ihn Konig Brah- 
madatta. Der Konig gab darauf Befehl, den Konig Digbiti von Kosaia und 
seine Gattin gebunden unter lautem Trommelschlag durch die ganze Stadt her- 
umzufubren und dann drauBen vor der Stadt in vier Stucke zu zerhaucn und 
die Stiicke nacb alien vier Himmelsgegenden zu zerstreuen. Wahrend so die 
Eltern des jungen Digbavu unter lautem Trommelschlag von einer StraBe zur 
andern gefuhrt wurden, kam Dighavu nacb Benares, und als er dieses Sehau- 
spiel .sab, naherte er sieh seinem Vuter und seiner Mutter. Der Kbnig Digbiti 
sprach, indera er seines Sohnes ansichtig wurde. zn ibm die Worte: Scbaii 
nicht fern, mein lieber Digbavu, und scbau nicht nahe, denn nicbt dnrcb HaB 
wird HaB besiinftigt, durch NichthaB wird Hati besunftigt. Die Leiite, die die- 
ses horten, hlelten Digbiti fur verruckt. indem sie nicht hegriffen, was dieser 


1) Dh. P. V. 183. 


■-) 1 C. V. .0. 
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DighSvu mit ihm zu schaftcn liattc. Kr abor hpraoh icii bin nkdit verruckt, 
er, der klug ist. wird e^s verstelien Alsdann ward an Kiinig Dighiti iind seiner 
Gattin das I'rteil volizogen. ka'ne Tnippe Soldaten hielten bei den Gebeinen 
der Erniordeten. die nach alien vier Himnielsgegenden geworfen warden waren, 
Wache. Der junge Dighavii aber machte sie trimken und sammelte die I'ber- 
reste seiner Eltern, erriehtete einen Seheiterhanfcn, verbrannte daraut die 
Leichen und iimschritt dreinial mit gefaltenen Hiindcn den Schciterhaufen. 
Kdnig Brahmadatta sah ihn von der Terrasse seines Palastes aus. wuBte aber 
nicht, wer er ware. 

Digbavu kam, naelidem er sich ini Walde ausgeweint hatte. nach Bena- 
res und nahm Dienste in den Eilefantenstallen in der .\ahe des koniglichen 
Palastes. Beim ersten Morgengraiien stand er aul und sang und spielte auf 
der Laute so hiibseh. dai'3 Kbnig Brahmadatta ihn kennen zu lernen wiinschte. 
Er muttte darauf vor dem Konig singen und spielen, und dieser erhob ihn 
zum Range seines Adjutanten. Nach einiger Zeit ging der Konig auf die Jagd. 
Dighavu lenkte den Wagcn und wiitite e.s einznrichten, dad er mit seinera 
Wagen einen andern Weg einschlng aks das Gefolge des Konigs. Mit der Zeit 
ward der Konig miide, stieg vom W'agen herunter und legte sich nieder, um 
zu ruhen. Er legte scin Haupt in Dighavus Schod und schlief ein. Da dachte 
Dighavu. dieser Konig Brahmadatta hat uns viol I.eid zuget’ugt. er hat uns 
alles genommen und raeinen Vater und meinc Mutter getotet. Jetzt ist die 
Zeit gekommen, meinen Had zu kuhlen. Indera er so dachte. zog er sein 
Schwert aus der Scheide. Da kam ihm aber plotzlich der Gedanke: mein Vater 
hat in der Stunde seines Todes zu mir gesagt; schau nicht tern, mein lieber 
Dighavu, und schau nicht nahe, denn nicht durch HaC wird Had besanttigt usw. 
Es geziemt mir nicht. den Befehi meines Vaters zu ubertreten. und er steckte 
sein Schwert wieder ein. Im gleichen .Augenhlicke .sprang Kdnig Brahmadatta 
ganz crschrocken auf. Es hatte ihm getraumt. der .junge Dighavu, der Sohn 
des Konigs Dighiti \on Kosala, hatte mit seineiii Schwerte ihn iiberfallen. Da 
fafite Dighavu mit seiner Linken das Haupt des Konig, s und mit seiner Recli- 
ten zog er sein Schwert und sprach zum Konig: Ich bin jeiier junge Dighavu, 
der Sohn des Konigs Dighiti von Kosala, du hast uns alles genommen und 
meinen Vater und meine Mutter getotet, .letzt ist die Zeit gekommen, meinen 
Had zu kuhlen. Da fiel Konig Brahmadatta vor dem jungen Dighavu nieder 
und sprach: Schonke mir mein Leben, mein lieber Dighavu, schenke mir mein 
Leben, mein lieber Dighavu! .,Wie kann ich dir dein Eebeii schenken. o 
Kdnig: du, o Kdnig. mudt mir mein Leben schenken." „Gut, mein lieber 
Dighavu. dann schenke mir mein Leben und ich will dir dein Leben schenken." 
So schenkten der Kdnig Brahmadatta von Kasi und der jiinge Dighavu einander 
gegenscitig das Leben, reichten sich einander die Hand und sehwuren, ein- 
ander kein Leid anzutun. Zu Hause angekommeii, versammelte der Kiinig 
seine Minister und seine Ratgeber um sich und legte ihnen die E’rage vor: 
Wenn ihr den jungen Dighavu, den Sohn des Kdnigs Dighiti von Kosala, siihet, 
was wurdet ihr ihm tun? Die einen gaben zur .Antwort, wir wiirden ihm 
seme Hiiiide abhauen. die andern, wir wiirden ihm seine FiiCe abhauen usw., 
andere ricten, ihm den Kopf abzuschlagen. Da stellte der Kdnig ihnen in seinem 
Adjutanten den Sohn des Konigs Dighiti vor und setzte hinzu: es ist nicht 
erlaubt. ihm etwas zuleide zu tun, er hat mir mein Leben geschenkt und ich 
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habe ihm sein Leben geschenkt. Nun inuBte Dighfivu dem Kunig erklaren. 
warum sein Vater in der Stunde des Todes zu ihm gesagt hatte: Schau nicht 
fern usw. Mit dem ..nicht fern", gab Dighavu ziir Antwort. wollte er sagen: 
laB deinen HaB nicht langc wahren, und mit dem ..nicht nahe" ' soi nicht eilig. 
dich mit deinen Freunden zu uberwerfen. und mit den IVorton ..denn nicht 
mit HaB wird HaB besanftigt. mit Nichthafi wird HaB besanftigt", wolite er 
sagen: dii hast meinen Vater und nieine Mutter getotet. o Kmiig. weim ich 
dich darum des Lebens beraubte. o Konig. dann warden deine .Anhanger mich 
des Lebens berauben, und meine .\nhanger hinwieder wurden diese des Lebens 
berauhen. und so wurde mit HaB dieser HaB nicht besanftigt warden, Jetzt 
aber, o Konig, hast du mir mein Leben geschenkt und ich habe dir dein 
Leben geschenkt, so ist mit NichthaB der HaB besanftigt wnrden' Der Konig 
fand diese Ausiegung wunder.seiion und gab dem jiingcn Dighavu winder aiies 
zuriick, was er seinem Vater genonimen und gab ihm obendrein noch seine 
Tochter')- 

Es ist die Liebe des Wohhvollens, die mil dem Geben und 
Vergeben beginnt und mit der Hingabe des eigenen Leibes 
und Lebens endet. Sie findet sich nirgends schoner illustriert 
als in der Erziihlung von Vessantara, der selbst nur cine Per- 
sonifikation des Buddha in der vorietzten seiner friiheren irdi- 
schen Existenzen ist. Wir geben sie hier auszugsweise nach 
der poetischen Darstellung des Cariyri-Pitaka wieder: 

Vessantara. der Konigssohn. versagte keincni, der ihn darum bat, eine 
Gabe. In seinem Besitze befand sich auch ein weiBer Klefant der die Macht 
hatte, Regen auf die Erde herabzuziehen. so oft die Menschen seiner bodurf- 
ten. Auch diesen verschenkte er an die Bewohner eines Nachbariandes, wo 
Diirre herrschte. Dariiber gerieten seine Stanimesgenossen so in Wut, daB sie 
den Konig bestimmten, den Prinzen mit seinem Weibe und seinen zwei Kin- 
dern des Landes zu verweisen. .\ul einem von Pferden gezogenen AVagen 
fuhren die Verbannten libcr die Grenze. Da kamen Brahmanen des Weges 
daher und sprachen den Prinzen Vessantara urn seine Pferde und dann um 
seinen Wagen an. Er g,ib sie ihnen. So zogen sie zum Vanka-Berge. Hier 
bauten sie im Waide eine Hutte aus I.aubwerk und lebten als Einsiedler. Da 
trat ein Brahmane auf Ve.ssantara zu und bat ihn iim seine Kinder, und Ves- 
santara gab sie iacheind dem Brahmanen. t'nd es geschah, datl der Gott Sakka 
(Indra) als Brahmane verkleidet auf die Erde niederstieg und ihn um seine 
tugendreiche und treue Gattin .Maddi anspraeh Freudigen Smne.s gab sie 
Vessantara dem Gotte .Aiies gab er bin ohne es zu achten, um die Erleuch- 
tung zu erlangen Ibodhiva yeva karana)-) 

Ein Ausfluti dieses Widilwollens. worin wir einen Grundzug 
des alteren Buddhismus zu erblickcn haben, ist die von Buddha 
geubte undeingescharftePflichtderToleranz. Ein Beispiel. Siha, 
ein .\nhanger des Niganpia Xiltaputta, war zu Buddha gekommen 


>) M. X, 2. S ff. 


-) C. P. 1. 9. 
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und war, nachdem er ihn aii^ehort liatte, entsclilossen, sein 
Jiinger zu werden. In diesem Kntschkisse beytarkte ilin nicht 
wenig, daB Buddha ihm riet, sich den Schritt, den er zu tun 
vorhatte, wohl zu iiberlegen, und daB er ihn aufforderte, nach 
wie vor den Niganthas Speise zu reichen. wenn sie aut ihrem 
Almosengang zu ihm kiimen '). 

Ein anderes Beispiel. Die Monche Buddhas auBerten einst 
wegen Schmahungen, die Monche aus einem andern Orden uber 
Buddha, die Lehre und den Orden ausstieBen, ihren Unwillen. 
Aber Buddha verwies ihnen dieses und machte ihnen zur Pflicht, 
einfach zu sagen; dies ist unrichtig, dies ist nicht so, so etwas 
kommt unter uns nicht vor^). 

Die iiiiBere Rechtschaffenheit. welclie durchdrungen ist 
von der Stimmung des Wohlwollens gegen alle Wesen, erhalt 
ihre Vollendung durch die Weisheit und ist dadurch erst wahre 
Rechtschaffenheit. 

„Von der Rechtschaffenheit durchdrungen ist Weisheit frucht- 
bar und segensreich; von Weisheit durchdrungen wird die Seele 
ganz und gar von allem Unheil erldst, von dem Unheil der 
Begierde, vom dem Unheil des Werdens, von dem Unheil des 
Irrtums und von dem Unheil des Nichtwissens“ ^). 

Zwischen der Rechtschaffenheit und der Weisheit. welch 
letztere der Erlosung .selber gleichzusetzen ist, bewegt sich das 
„Sichversenken'‘ (samadhi). Dariinter ist die Konzentration 
des GeLstes (ekodi-bhava) zu verstehen ■*), welche durch metho- 
disches Aufgeben aller Zertreuungen und storenden Eindrucke 
(bis auf das BewuBtsein) erworbcn wird. was die iiuBere Vor- 
bereitung zur Versenkung ausmacht. Wer ..ausgeriistet ist mit 
jenen hohen Dingen: dem Schatze der sittlichen Zucht, der 
Wachsamkeit gegen die Sinne, der ernst besonnenen Vollbe- 
wuBtheit und der Zufriedenheit, der sucht eine weltentriickte 
Aufenthaltsstatte auf, die Wildnis, den Platz unter einem Baume, 
einen Berg, eine Schlucht, eine Berghbhie, einen Bestattungs- 
platz, die Waldeinsamkeit, eine Stelle unter freiem Himmel oder 
einen Strohhaufen. Dort setzt er sich nach der Mahizeit, vom 
Almosengange zuriickgekehrt, mit gekreuzten Beinen nieder, 
mit gerade aufgerichtetem Oberkbrper, und hiilit (die Sinneswerk- 
zeuge seines) Gesichtes in ernste Selbstbesinnung ein“^). 

*) t’gl. M VI, :il. 10 { -) Brahina-jala-S. p. :i f. ■') M. P. S. pa.Soiin. 

b Vgl, liber ekodi-bhava JPTS 1SS5, 32 tf. b D. II, 37 nach R. 0. Franke. 
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Die Aufstellung aller dieser Regeln ist nicht etwa eine 
Neuerung, die der Buddhismus eingefiihrt hiitte. Wir sehen 
daraus nur, daB der achtgliedrige Heilsweg, indem er die Me- 
ditation als letzte Stufe bringt, mit aller Deutlichkeit darauf 
hinweist, daB diese den Weg zum hoheren BewuBtsein freimaclit 
und die Erldsung aus den Fesseln des sinnlichen Uaseins ver- 
mittelt; daB aber auch zum gliicklichen Erfolge dieser Medi- 
tation alles das als Vorbereitung gehort, was wir als die Ethik 
des Buddhismus kennen gelernt haben : „nur vom rechten Verhal- 
ten getragen und durchdrungen kann die Meditation segensreich 
und fruchtbringend sein“, hat Buddha gelehrt. Er vergleicht ') den 
Jiinger, der ohne die rechte Vorbereitung und ohne Kenntnis 
von den rechten Wegen zu haben, „mit der ungeschickten Ge- 
birgskuh, die in jugendlicher L'nreife, ohne Ortskenntnis und Er- 
fahrung im Wandeln rauher Bergespfade. von der Begierde ge- 
trieben, ueue unbekannte Gegenden anfzusuchen, neue unge- 
wohnte Krauter zu fressen und an fremden Wiissern sich zu 
laben, es nicht verstunde, sachgemiiB Schritt fiir Schritt zu 
machen. Sie wiirde weder zu den ertraumten Kriiutern und 
Wiissern gelangen, noch auch wiirde sie sich heil zuriickfinden zu 
ihrer .Aim, von der sie ihr neugieriger Drang in die Feme getrie- 
ben. ,Und warum dies, Ihr Jiinger? Weil sie eben die jugendliche, 
unreife, nicht ortskundige Gebirgskuh ist, die es nicht versteht, 
rauhe Bergespfade zu wandeln.' Ebenso, wie dieser ungeschick- 
ten Almkuh, meint Buddha, erginge es dem Jiinger, der, ohne 
die rechten Wege zu kennen, zu den vier Stufen der Meditation 
sich erheben wollte. Er wiirde nicht nur die geistigen Hohen, 
die er sucht. nicht erreichen, sondern ernstlich Schaden nehmen, 
und sich nicht mehr heil dahin, von wo er ausgegangen (d. h. zu 
der Stiitte seines friiheren BewuBtseins), zuriickfinden. So wiirde 
er, wie Buddha es ausdriickt, dastehen als einer, dor ,nach 
beiden Richtungen hin (d. h. sowohl fiir das gewdhnliche Welt- 
leben wie fiir das hohere geistige Eeben) alle C'hancen verloren 
hat' (ubhato parihino)“ ^). 

\ichts Neues also bietet bier der Buddhismus, vielmehr 
besteht, wie zu erwarten war, gerade hier die engste f’berein- 
stimmung zwischen ihm und dem Yoga, der in erster Linie in der 
Vorschrift des as an a die Korperhaltung geregelt hat. Dariiber 


1) .V. IV. 4 IS, 
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gibt es namentlich in den LeJirbiicliern des Hathayoga ') die 
cingehendsten Regeln, die, wie Beckh II, 41 treffend sagt, „eine 
niir fiir indische Verhaltnisse passende eigenartige Ausgestal- 
tung“ bedeuten, wiihrend es sicli ini Buddhismus wie bei Pa- 
taiijali nur darum handelt, der Kdrperlialtung neben der Be- 
hagiichkeit vor allem die zur Konzentration des Geistes uner- 
liiCIiche Festigkeit, einen Stutzpunkt zu geben. Darum wird 
bier von all den einer spateren Zeit angehdrenden, z. T. hochst 
grotesken Kiinsteleien abgesehen. 

Von dem zweiten Erfordernis, deni Anhalten Oder der son- 
stigen Regelung des Atems (pranayama) ist in den buddhistischen 
Texten zwar weniger haufig die Rede, dock wuBte Buddha den 
wiclitigen Ziisammenhang zwischen der Belierrschung der Atem- 
technik und dem Gelingen der Konzentration des Geistes sehr 
wohl zu wiirdigen. Er nannte die Obung des Ein- und Aus- 
atniens eine treffliche und freudenreiche, und im Samyiittani- 
kaya besitzen wir ein langeres Kapitel, das ganz dieser Kunst 
gewidmet ist: das Anapana-Samyutta. 

DaB auch die dritte Vorschrift des Yoga, der pratyahara, 
d. h. die Zuriickziehung der Sinnesorgane von den Sinnesob- 
jekten, ira Buddhismus eine groBe RoHe spielt, ist ja selbstver- 
stiindlich. Man spricht hier von einer „Bewachung der Tore 
der Sinne", nur steht diese Vorschrift an einer anderen Stelle, 
namlich vor dem „ernsten Sichbesinnen“. Auf jeden Fall han- 
delt es sich dabei urn eine recht schwierige Kunst, in deren 
Beherrschung es Buddha freilich zur Meisterschal't gebracht hatte, 
denn er merkte nicht, daB der Blitz in seiner unmittelbaren 
Nahe zwei Bauern und vier Ochsen totete, wiihrend er in Me- 
ditation dasaB^). 

Die fiinf Fesseln oder Hemmnisse (nivarana, s. oben S. 107), 
die der Dlghanikaya^) nun noch nennt, wiirden den ProzeB der 
Versenkung nicht giatt vonstatten gehen lassen; daher wird die 
griindiiche Siiuberung der Seele von ihnen nochmais einge- 
scharft: „Er unterdriickt das Begehren nach der Welt und 
halt sein Herz dauernd frei davon, er liiutert sein Inneres, daB 

’) Vgl, H. Walter, Hiithayogapradipikii, Munchen IhUl! 

-) Es sei erlaiibt, hier auf mein Buch: Eakire und Fakirtum, Berlin IHOS, 
zu verweisen, in dem ioh eine groBe Anzahl solcher Stellungea nach indischen 
Aquarellcn wiedergege|^en habo. 

•) M. P. S. p. 44 f, i) Samannaphalasutta 68. 
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cs ilim nicht anheiniliillt. Er tut von sich ab Boswilligkeit und 
Lust zu schaden imd vcrschlicBt ihnen fortab sein Herz; niir 
bewegt von der Sorge urn alter Kreaturen Wohlsoin liiutert er 
sein Inneres, daB Bosheit und Schadenfreude .ihm fernerhin fremd 
bleiben. Triiglieit und Setilaffheit legt er ab und hiilt sie bin- 
fort von sich fern, liebten Geistes. ernst besonnen und vollbe- 
wuBt lautert er sein Inneres von Triigheit und Sclilafflieit. rber- 
triebene Angstliebkeit und Unruhe iiberwindet er . . . Von Zwei- 
fefn hat er sicii frei gemacht und ist fortan iiber sie hinaus, 
er kennt kein Schwanken des Grteils gegeniiber dem Guten, er 
lautert sein Inneres so weit, daB es der Skepsis nicht wieder 
anheimfiillt“ ‘). 

Sind nun alle diese Henimnisse iiberwunden. so empfindet 
der Junger Befriedigung (panuijjani), infolge der Befriedigung 
Freude (pitij, infolge der Freude Ruhe des Kiirpers, infolge der 
Ruhe Wohlbehagen (sukham), und so ist nun der Geist ini Be- 
sitz der Konzentration, die ihn befiihigt, die vier Stufen des 
jhana, der Versenkung, zu durchlaufen, die folgendcrniaBen be- 
schrieben werdeii"); 

„Indem er [der Monchl sich losniacht voni Begchren, von 
den biisen Dingen. erreicht er die noch mit Denken und Er- 
wiigen verbundene gliick- und freudenreiche erste Stufe der Ver- 
senkung, die durch Loslosung gewonnen wird. und hiilt sie fest. 
Er trankt . , . diesen seinen Kiirper mit der Freude und dem 
Gliick, die aus der Loslilsung erwachsen" ®). 

„Dann wieder erreicht er, indem er allem Denken und Er- 
wagen ein Ende niacht, die von Denken und Erwiigen freie 
gliick- und freudenreiche zweite Stufe der Versenkung, die F'rie- 
den im Innern und aiif einen einzigen Punkt gerichtetes Streben 
(cetaso ekodibhava) ist und durch Sammlung gewonnen wird, 
und hiilt sie fest. Fir triinkt . . . diesen seinen Kiirper mit I’reude 
und (iliick, die aus der Sammlung erwachsen" ‘'k 

„Dann wieder erreicht er. indem er sich von der Freude 
lautert, in Gleichmut dahin lebt, ernst besonnen und vollbewuBt, 

I) K O Fninki' ZD.MCi 71, S liC.. 

-) D. tl. 7.'). 77. 7'1 SI nacli K. O Krankc' l t)iTsct/.iinc I e RK ! 

') Da.s Beliaecn aiif (lU’Scr State wird an .aiiderf'r Sti-lli' mit dem anee- 
nehmen Defuhl ver^liclien. welches das .\aitranen des Seifenseliaiiines durch 
den Barhier verursacht. IBeckh II. 45 1 

Das Behajren hier verclichen mit einem kuhien Strmne, der im Innern 
eines nicht durch aaliere Ziillus'e gespeisten Teiches seinen Trspning iiat. (I. c ) 
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und kdrperlich Gliick empfindet, die dritte Stufe der V'ersen- 
kung, welche die Auserwiihlten meinen. wenn sie sagen: ,gleich- 
miitig, ernst besonnen und begluckt*, und halt sie fest. Er 
trankt . . . diesen seinen Kbrper mit dem Gliick, das frei von 
Freude ist . . '). 

„Dann wieder erreicht er die vierte Stufe der \'ersenkung, 
wo nach dem Freiwerden von Gliick sowohl als Leid, nacli dem 
Einschlafen der friiher vorhandenen Empfindung fiir Gliick und 
Leid, Leid- und Gliicklosigkeit herrscht, und wo er gelautert ist 
durch Gleichmut und ernstes Sichbesinnen, und halt sie fest. 
Er sitzt da, diesen seinen leiblichen Korper mit Geistes-Lliuterung 
und -Helle durchdringend, daB nicht das kleinste Winkelchen 
desselben von ihr undurchdrungen bleibt“ ^). 

Wahrend nun diese Stufen der Versenkung vorwiegend die 
Gefiihlsseite beriicksichtigen, finden wir nun noch vier resp. fiinf 
noch hdhere angefiigt, die sich auf den Intellekt und seine Lau- 
terung beziehen. Ich lasse bier R. O. Franke sprechen: 

a) Die acht Stufen der Aufhebung des BewuBtseins. 

Dieses System tragt Buddha in D. IX, 14 — 17 dem Wander- 
Asketen PoRhapada vor. 14. „Potthapada, wenn dann weiter 
der Mdnch, indem er das Gestalten-BewuCtsein vollstandig iiber- 
windet, dem Bewufitsein von materiellen Dingen ein Ende macht 
und dem von der Mannigfaltigkeit der Objekte in seinem Geiste 
keine Stiitte mehr gewiihrt und nur noch den unbegrenzten Raum 
anerkennt. erreicht er den Zustand (des BewuBtseins von) der 
Unbegrenztheit des Raumes und lebt in ihm. Dann er- 
lischt das Gestalten-BewuBtsein, das er vorher hatte ... 15. 
Potthapada, wenn dann weiter der Mdnch, indem er den Zu- 
stand des (BewuBtseins vom) grenzenlosen Raume giinzlich iiber- 
windet, auf den Gedanken kommt, daB die Wahrnehmung unbe- 
grenzt sei, erreicht er den Zustand (des BewuBtseins von) der 
Unbegrenztheit der Wahrnehmung und lebt in ihm. Dann er- 
llscht das BewuBtsein von der feinen Wahrheit der L-nbegrenztheit 
des Raumes ... 16. PoRhapada, wenn dann weiter der Mdnch, in- 


') Der Zustand wird verglichen mit deni von Lotosblumen, die, ohne die 
Oberflache desWassers zu erreichen.ganz von kuhiem Wasser umspiilt sind. (l.c.) 

■-) In diesem Zustande ist der Junger wie mit einem weiCen Kleide an- 
getan, das ihn vom Kopfe bis zu den FuBen ganz umhiillt, so daB auch nicht 
die kleinste Stelle des Korpers vom WeiBen unbedeckt bleibt. (1. c. S. 46.) 
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dem er den Zustand (des BewuBtseins von) der Unbegrenztheit der 
Wahrnehmung giinzlich iiberwindet, zuder Vorstellungkommt, daU 
iiberhaupt nichts existiere, dann erreicht er den Zustand des 
(BewuBtseins von) Nichtvorhandensein von irgend etwas 
(Erscheinungsweltlichem) und lebt in ihm. Uann erlischt das 
BewuBtsein von der feinen Wahrheit der I'nbegrenztheit der Wahr- 
nehmung. 17. Potthapada, von diesem Punkte dieser Schulung 
an, wo der Mbnch nur noch sein (von der AuBenwelt unab- 
hiingiges) BewuBtsein hat, steigt er allmiihlich zu immer hbheren 
Zustiinden des BewuBtseins empor, bis er dessen hbchsten Zu- 
stand erreicht hat. In diesem Stadium denkt er: .Es ist fiir 
mich unangebrachter, zu denken, als nicht zu denken. W'enn 
ich denke und (innerlich) bilde, dann werden diese meine jetzigen 
BewuBtseinszustande verdriingt, und anderc, groBere, treten an 
ihre Stelle. Es ist also besser. wenn ich nicht denke und (inner- 
lich) bilde'. Und er denkt nicht und bildet (innerlich) nicht. Dann 
schwinden sowohl die BewuBtseinszustande dahin, in denen er 
sich befand, wie auf der anderen Seite keine anderen, groberen, 
mehr erscheinen. So erreicht er die Aufhebung (des BewuBt- 
seins). Potthapada, auf diese Weise geht also die stufenweise 
fortschreitende vollbewuBte Erreichung der Aufhebung der Be- 
wuBtheit vor sich“ ‘). 

b) Die neun Zustiinde der Stufenfolge. 

Die sieben ersten Zustande dieses Systems sind genau die 
gleichen wie die des soeben, unter a), besprochenen, und der 
achte ist wenigstens dem Sinne nach gleich dem achten von 
jenen. Eir heiBt in dem System b) der „Zustand von zugleich 
NichtbewuBtheit und NichtnichtbewuBtheit“, in a) dagegen ein- 
fach „Aufhebung (des BewuBtseins)". EAwas anderes als Auf- 
hebung des BewuBtseins i.st auch mit der Bezeichnung von b) 
nicht gemeint, so eigenartig und dunkel sie zuniichst auch klin- 
gen mag. Der Zusatz „und .N’ichtnichtbewuBtheit" soli nur die 
Moglichkeit der Auffassung beseitigen, als ob in diesem Zustande 
mit „NichtbewuBtheit“ die \ernichtung eines vorher wirklich 
vorhandenen BewuBtseins gemeint sei, und die .Vuffassung be- 
tonen, daB auch das BewuBtsein bis dahin uns als seiend nur 
erschien, in Wirklichkeit es aber nicht war. „ NichtbewuBtheit 
und NichtnichtbewuBtheit" heiBt also; „tatsachliches Nichtvor- 


1) R. 0. Franke. ZDMG 71 (1917), S ti9. 
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handensein des (scheinbaren) BewiiBtseins (seit Je), niclit aber 
etwa eine Vernichtung des vorher vorhandenen RewuBtseins“. 
Neu ist in dem Xeunsystem also nur der neunte Zustand „Aul- 
hebimg von BewuBtsein and Gefiihr*. Inhaltlich tut aber auch 
dieser Zustand nichts neiies hinzu, er faCt eint'ach das Resultat 
sowohl der vier mehr das Gefiihl angehenden Versenkungsstiiten 
wie der vier den Intellekt betreffenden folgenden Stuten zu- 
saramen 

Gelegentlich begegnet unmittelbar hierauf eine Reihe von 
vier Arten, wie der also konzentrierte Geist die Welten durch- 
dringt; Ubiingen, die auch nur den Zweck verfolgen, daB der 
Jiinger von seinem Selbst und der Welt sich frei macht, wozu 
einerseits selbstloses Aufgehen in Liebe. Mitleid etc., anderseits 
Gleichmut, Interesselosigkeit gegeniiber den Gegenstiinden der 
irdischen Welt gehdren. Die Stelle lautet in R. O. Frankes 
Obersetzung'-): „Ein solcher durchdringt (fullt) mit liebevoller . . 
mit mitleidsvoller . . mit giitiger Gesinnung, mit Gleichmut 
(metta-sahagatena, karuna-sahagatena, mudita-sah., upekha-sah. 
cetasa) erst eine Himmelsgegend, dann ebenso die zweite, 
dritte und vierte, und so durchdringt (fiillt) er nach oben und 
unten und horizontal die ganze Welt an alien Stellen vollstiindig 
mit umfassender, grofier, allesMaB iiberschreitender. t'riedfertiger, 
liebevoller . . mitleidsvoller Gesinnung. mit Gleichmut." 

Der Jiinger gestaltet nun einen geistigen Korper, der mit 
alien Haupt- und Xebengliedern und mit vollstiindigen Sinnes- 
organen ausgeriistet ist. Diesen geistig-atherischen Korper zieht 
er dann aus seinem physischen Korper heraus. wie einen Halm 
aus der Blattscheide, oder wie ein Schwert aus der Scheide, 
Oder wie eine Schlange aus dem Korbe. Damit iibt er nun die 
Kiinste, die den Gelehrten unter dem Nanien iddhi (iibersinn- 
liche Vollkommenheit, Phiinomen der hoheren Geistesmacht), dem 
groBen Publikum aber als „Fakir-Kiinste“ bekannt sind und je 
nachdem bestaunt oder belachelt werden. Beckh fast sie II, 75 
zusammen unter den Gesichtspunkten der Vervielfaltigung der 
Erscheinung, Ausschaltung der Sehwirkung und Uberwindung 
der Erdenschwere; eine Aufzahlung findet sich z. B. Dighanikaya 
II, 87: „Aus der einen Person wird der Jiinger zu einer Viel- 
heit und aus der Vielheit wieder zu einer einzigen Person, bald 
laBt er sich sehen, bald verschwindet er, ungehemmt geht er 


1 ) 1. c. S. 70. 


I. c. S. 71. 



Drittes Kapitel. Die Lehren ties alteron BucltlhisriHis. 


127 


(lurch Wlinde, Wtille, Berge, als vviiren sie leere Liift, er taucht 
in die Erde und vvieder heraus, als ware sie Wasser, und huf 
dem Wasser wandelt er, ohne einzusinken, wie auf dem Erd- 
boden, er schwebt auf gekreuzten Beinen sitzend durch die 
Luft wie der beschwingte Vogel, jene beiden so machtigen und 
gewaltigen (Himmelskbrper) Mond und Sonne faCt er mit der 
Hand und streiclielt sie, und in kbrperlicher Gestalt vermag er 
bis in die Welt Brahmans zu gelangen“ ‘). Ferner liat der kon- 
zentrierte Geist die Fiihigkeit erworben, mit „reinem, gbttlichem 
Gehor“ (dibbam sotam) nicht nur menschliche, sondern auch 
gdttliche Laute zu vernehmen, und zwar aus der Niihe so gut 
wie aus der Feme, und mit dem „reinen gottlichen Auge“ 
(dibbam cakkhum) die abscheidenden und neu geboren wer- 
denden Wesen auf alien ibren Schicksalswegen auf Erden 
und in Himmel und Holle zu iiberschauen, und endlich besitzt 
ein solcher Geist die unbegrenzte Erinnerung an die friiheren 
Existenzen sowie die Fiihigkeit, die Gedanken und Herzens- 
regungen anderer zu erkennen. 

Alle diese Wunder miissen dem abendliindischen Fimpfinden 
als hochster Aberwitz Oder Schwindel erscheinen, so lange man 
sich die Sache so vorstellt, als konne die Realitiit der iiber- 
sinnlichen Welt und der iibersinnlichen Erscheinungen „mit dem 
Auge des Fleisches“ (mamsacakkhuna) geschaut werden, oder 
als wenn alle diese Binge in grob-materiellem Sinne zu ver- 
stehen seien. Buddha selbst warnt vor der Preisgabe der Phii- 
nomene der hbheren Geistesniacht an Laienaugen und hat sich 
auch stets geweigert, sie der neugierigen Menge vorzufiihren 
Es handelt sich hier eben uni etwas Hocherhabenes, dem pro- 
fanum vulgus strenge geheim zu Haltendes, das nur dem ge- 
liiuterten Geiste des Monches erreichbar, nur dem wahrhaft 
ernstlich nach dem Nirvana Strebenden wahrhaft verstiindlch 
und wirklich niitzlich ist, Wieso es zur Flrlbsung beitragen 
soil, das zu wissen oder auch nur zu ahnen kann ich nicht be- 
hauptenl Beckh, der sich in der dankenswertesten und erfolg- 
reichsten Weise darum bemiiht hat, das Wesen gerade der bud- 
dhistischen Meditation aufzukliiren. wozu er irnmer winder das 
System des Yoga zum Vergleiche heranzieht. mbge das letzte 
Wort haben: „Der Tathagata, so wird gesagt, bemeistert jene 
Elemente der iiberirdischen Macht. darum eben heiCt er der 


R 0. Franke, 1. c, S, T.'i, 
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Tathagata [S. \', 257], sie gehoren also im Sinne des Buddhis- 
mus zu den von ihm nicht wegzudenkenden Vollkommenheiten 
eines Buddha. Das Gleiche gilt nach dem Iddhipada-Samyutta 
(a. a. 0. p. 274) von alien wahrhaften Asketen und Brahmanen 
der Vergangenheit und Zukiinft. Audi das hdchste Befreiungs- 
ziel, so wird weiterhin gesagt (p. 257), haben alle Jiinger durch 
die iddhipada-Meditation . . . erreicht. ,Und wie die Gaiiga un- 
aufhaltsam nach Osten in ihrem Laiife gerichtet ist, dem Osten 
sich zuwendet, nach Osten strdmt, also auch ist der jene vier 
Voraussetzungen iibersinnlicher Vollkommenheit meditierende 
Jiinger dem Nirvana zugewendet, zum Nirvana hineilend' (a. a. O. 
p. 290). In diesem Sinne gelten diese Dinge im Buddhismus 
als eine der hdchsten Errungenschaften des Pfades (samanna- 
phala). Sie sind nicht das Ziel, aber eine Erscheinung, die auf 
dem Wege zur Erreichtung des Zieles nach der Lehre Buddhas 
mit GewiCheit sich einstellt, und ein Mittel zur Erreichung dieses 
Zieles. Durch Meditation von iddhipada werden auch die Fesseln, 
die den Jiinger an das sinnliche Dasein ketten, zerschnitten 
(S. V, p. 202)“ ‘). 

Als dritte Stufe des Pfades nennen die Buddhisten die 
Erkenntnis (panna), wohlverstanden auch hier vvieder eine 
Erkenntnis, die nicht sowohl dem gevvohnlichen Verstande, als 
vielmehr dem als Ergebnis der Meditation sich einstellenden 
hdheren, hellsichtigen Schauen angehdrt. Es ist die dreifache 
Erkenntnis gemeint, zu der Buddha vordringt, wiihrend er unter 
dem Bodhi-Baum sitzt; die oben schon erwahnte Erinnerung 
an friihere Lebensliiufe ^), die Erkenntnis der Schicksale der ver- 
schiedenen Wesen im Geburtenkreislaufe '’) und endlich — so 

B Beckh, Buddhismus, II, 76 f. 

B Es kommt diese Eriunerung dadurch zustande, daB das L'nterbewuBte 
(der samkhara) kraft der Meditation dem BewuBtsein nahe gebracht wird. Je 
nach der Fahigkeit des Meditierenden ist die Erinnerung mehr Oder minder 
lebhalt: bei gewbhniichen Asketen nur so schwach wie der Schein eines Gliih- 
wiirmchens, bei Jungern Buddhas wie der Schein einer Larape, bei auser- 
wahiten Jiingem wie der Glanz des Morgensterns, bei einem Paccekabuddha 
wie Mondschein, und bei einem Saramasambuddha wie der Glanz von tausend 
Sonnen. 

B „Wie jemand von hoher Warte aus, so wird im Gleichnisse ausge- 
luhrt, die Menschen auf StraBen und Platzen dahinwandern, in Hauser hinein- 
und wieder herausgehen sieht, also sieht der Meditierende, wie die Wesen 
durch able Gedanken, Worte und Werke, durch mangelnde Ehrfurcht, durch 
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zu saovn als Eraebnis davoir — die Erkenntnis von den vier 
heilif^en Walirheitcn voni Leiden, von der Entsteluinf)' de.s Lei- 
dens, von der Aufhebiing des Leiden.'^ und von deni Wejje, der 

(albi'he AVelt.uischamin^' mid dadurcli, daLi dir run viin diuser I'alhchfii Ansicht 
lu'sliiniiit wil'd, luu'li di'iii Zcriall dfh Kmiicrs iin Todi' dim .sclilininien (iarif;' 
(dufil/ati) avhen. in dunkln (Jnalorto wr.sidzt wordcn. nnd win sic diircli fintc 
Gcdanken, Worte nnd Wcrkc. diircIi Verchninfj Krliabcncr, diiri-h riclitigc 
Weltansclianung nnd dadiiridi, dali ilir Tun niit dicser richtifii'ii Ansolianuiif; 
im Einklang stelie, nach dcin Todo don .gnton (iang' golion, zii liclitcn Hiin- 
iiiolswclten sioli orhebon . . Zum Kingolion In die Iiiminlisclu n Froudcnrciclic 
dor Gutter I'ulirt insbesondore die bingobendo Voroliriing hir den Mcistor, fur 
Ruddba. Wer bier anf froniincr Idigorlabrt niit bewogtoni Herzen die Rtiitten 
schaut, wo der Tatbagata geboren ist, wo or znr Hnddhaerleui'hinng erwaebte_ 
wo er das Rad der Norm in Hewegnng set/.te und uu er in die siihstratlose 
Nirvanaspbiire einging, der uird, wenn or init aligekliirteni Geiste diireh die 
Todesiil'orte gesebritten ist, naoh deni Zertall des Korpers zur Seligkeit der 
bimmliseben Welt ('sugatiiii saggain lokain) eingelien. Diese ist keine ewige 
Seligkeit, sondern gleiehuie das I.eben dor einzelnen Gotlerkla.ssen an oine 
bestimmto, wenn aucli niensctiliclie Lebonszeit uhersteigende Zeitdauer gc- 
bunden ist, so crreiclit aucb jenes Verweilon in den Gutterspliarcn. wenn das 
entsprechende Karma aul'ge/.ebrt ist, sein Knde, nnd in euiem bestiimnten 
Zeitpuiikte mul! das hetrellende Wesen, sol'ein cs riflit in tielerc Spharen 
herabsinkt (.A. I[, p. 127), wieder als .Meiiseb In eine pliysische A'erkorpeliing 
eingohon. Die Krlusung, der endgiiltige .\usweg ans deni Kreislaufe (sanisara) 
kann nur von finer .solcben iin'nseblieben Verkorpening nils getunden wor- 
den . . . Daniit ist gewissornialjen der .norniale l.iang' dessen, der bier im 
rechten Streben wandclte. gesebiidert Denigegoniiber steiit der .abnornie' 
Oder .abwarts fiihrende* Gang (apaya). zu dem die andern sieh dureh ihre 
verkehrten Gedanken, Worte und Werke '.erdainineii Hr fuhrt in die Hollen- 
roiehe (naraka uder nirayal. das Seliatteiireieh (potalokal, die naninnen- 
welt (asuraloka) odor m Tierloiber Itiraccbfina). i)ie eigentliehen Qual- 
urte Oder Hollen werden. wenn sie aueh fur den (in der .Meditation) geistig 
Erkennenden als ubersinnliebe Ziista de zn denken sind, iin Hiiddhisnius doeh 
wie auLiere i irtliehkeiten gesebiidert und genaii klassiliziei t. und ihre Sehrock- 
nisse werden in gransigen Bildern des smnliebsten Kealisiniis aiisgeinalt Kin 
Zwischenziistand ist lier des Sebattenreiebs (jie t .i I o k a), das niit dein ,Fege- 
leiier’ verglielien werden kann In iliin lielinlen sieb die Seelmi Id. li bier: 
Reste der iibersinnlieben Wesensbestandteile) .Abge.sebiedener, die niebt in 
Hollen-, nanionen- oder 'I lerreii-b I'lngeg.ingen, aber aueh nielit oiler noeh 
niebt zn Hiinnielsw elten aiifgestiegen sind. Sie niiissen in jener Spliare die 
ibnen von den ini Meiiscbenleibe beg.ingenen Sundiii anbaltende rnreinheit 
hinweglautcrn , , . Im .\ngnttaranika;, a (Rd. I, p. it.V II I ist da\on die Rede, 
dal3 die Falle der A’erkorperiing in den I nterwellen. ini Danionen- und ini 
Tierreich viel zablreioher sind aN die der Verkorperung iin Mensebenreieb . . . 
Der .abnorme Gang' (apaya) spielt also ini Siiine des Ruddliisinns in der 
Wirklichkeit eine gnitiere Kolle aK der gate oder norin.ib' Her eiUsrbeidende 
Hard) Her Biiiliiliisnius 2 \iill U 


l.'if) 


UiT liiKhlliisinu 


zur Aiithebunsj' des [.I'idens iiilirt. Ht-ckli ') hi'toiit iiaclulruck- 
lich — iind er tut ruclit daran — dad aucli diose w ielitig'ste 
Erkenntnis, die Griuidiatfe des Ruddhismus, ..das iiuniittelbare 
L’rg'ebnis meditativen Schaiiens" ist mid iiioht etwa ein solche.s 
der Spekulatiuu. kein ..ab^traktes W'erturteil iihei' das irdische 
Dasein". W'eiterhiii stellt Beckh einen wichtigen Unterschied 
test zwischen dieser diircli Meditation gewonnenen Erkenntnis, 
die im vollsten Sinne eine erkannte Wahrheit ist. mid deni 
Glauben des Jiingers. der im Vertrauen auf das Wort des Meisters 
die Lelire vom Leiden als eine zuniiclist nur geflililte Walir- 
heit liinnimmt. uni erst nach restloser Zuriicklegung des Heils- 
pfades den Glauben in Wissen zu wandeln. Nur so wird man 
„nicht melir in den Trrtum verfallen konnen. in der Aufstellung 
jenes .Satzes vom Leiden' einen AusfluB pe.ssimistisclier Seelen- 
stimmung zu sehen. Ein soldier Pessiniismus lag deni Buddha . . . 
ganz fern, und wer sein L'rteil nicht aus zweiter Hand, sondern 
aus den urte.xtlichen Quellen schdpft. wird sich bei imbefan- 
gener Betrachtung gestehen miissen. daB von einer eigentlichen 
pessimistischen Stimmung. wie wir etwa bei Schopenhauer Oder 
Hartmann begegnen. in diesen Quellen nicht das geringste zu 
finden ist. Die Stimmung des Buddhismus ist iiberall eine schlichte. 
ruhige Heiterkeit. nicht ohne das ausgesprochene BewuBtsein 
(vgl. Dhammapada 197 — 200)-). daB atich an wahrer irdischer 
Gliickseligkeit deni Jiinger des f^iades ein weit hiiheres MaB 
beschieden ist, als dem in der Weltlichkeit Verharrenden, wenn 


Gesichtspunkt des Buddhismus ist uber der, duLi cs nuch in jenen dunklen 
Reichen eine dauernde (ewige) Verdammnis nicht gibt; der Aufenthalt dort 
kann durch gewaltig lange Zeitriiume sich erstrecken . . , aber wenn das 
Iragliche iible Karma sich ausgewirkt hat, auFgezehrt (wie der technischo .Vus- 
druck lautet) Oder abgearbeitet ist, steht dem Betreffenden die Moglichkeit 
der Verkdrperung in hoheren Keichen, im itenschenreich, ja .selbst in Gntter- 
spharen often . . ." (Beckh. Buddhismus, II. S4 ff.) ') I. c. 88. 

-) Die Strophen lauten; 


.,Auf, lasset glucklich leben uns. 
I.'nter feindlich gesinnten Men.schen 
Auf, lasset glucklich leben uns, 

I nter lauter kranken Mcnschen 
•Auf. lasset glucklich leben uns, 

I nter lauter gierigen Mcnschen 
Auf, lasset glucklich leben uns. 
Freude wird unsre Speise sein. 


I nter Feinden von Feindschaft frei' 
Wollen wir wandeln feindschaftslos 
I liter Kranken von Krankheit frei I 
Wollen wir wandeln krankheitslos. 

I nter Gierigen frei von Gier' 
Wollen wir wandeln frei von Gier. 
Wir. die wir nichts besitzeii mehr' 
Wie’s bei den lichten Gottern ist." 
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auch dein letztoren zur Erkenntnis dieser Tatsaclie Jeder MaB- 
stab I'ehlcn niaj>'. Nicht die Kinpfindiinf; des \\'eltleidens, sondcrn 
der Sieg, den er iiber dieses Leiden erningeii hat, gibt der Stim- 
nnmgdesbuddliistisehendiingersilireharakteristisclies Geprage" ')• 
Die vierte Stufe endlic-b, das Ziol des echten Jiingers 
Buddhas, ist die „Belreinng“ (vinuitti): „das Friedvolle. Hoch- 
erhabene, die Aufhebimg aller sainkliaras, die Aulliisimg aller 
Substrate, die Vernichtiing der siiinlicben Hegierde, die lA'iden- 
schaftslosigkeit, die I'rsaclieiiverniclitung. das Nirvana"^). 

Ubcr die Bedeutung dieses vie! uinstrittcnen Begrifl'es ist 
oben (S. 97) schon gesprociten worden; bier nidge noch nach- 
getragen werden, dafl die beiligen Texte am Xii vdina zAvci Seiten 
iinterscheiden: eine pannavinuitti. „Wissensbefreiiing“, d. h. 
wohl Befreiung diirch das Wissen and ein ..Hinaiisgelangen iiber 
das Wissen in cinen holieren BewutUseinszustand" ‘), and eine 
cetovimutti, „Herzensbefreiung“, d. h. eine Jmuterung des Her- 
zens von aller Sinnlichkeit and Leidenschal't, So heiSt Nirvana 
geradezu „durch Zerstdriing des Wahnes schon iin sichtbaren 
Dasein erlangte wahnlose Herzensbetreiung and Wissensbefrei- 
ung“^). Diese cetovimatti erscheint ini Kanon oft als stehendes 
Beiwort. ja als Synonym von rnetta, jener Form der Liebe, 
die geistlich-ubersinnlich wie eine Zauberinaeht darch bloBe 
Ausstrahlung wirkt; wie ein Hegen. der alle Striiine wachsen 
liiBt and damit Segen iiber alle Geschiipfe ergieBt. Dasselbe 
gilt auch noch von drei anderen Seclenstimniangen; dcm Mit- 
leiden (karuna), der Mitfreude (madita). and dem Gleichmut 
gegeniiber allem I'nrcinen and Bdsen (upekkha); alle vier 
werden unter dem Namen der ,,1'nendlichen" oder „UnermeB- 
lichen" (appamanna) zasammengefaBt. 

So haben wir dean als das Frgebnis des baddhistischen 
Strebens: die vollkornmenste Seelenrahe. welche aber keine 
diistere Resignation, keine schwere leidmiiuge Stimmang be- 
deutet. sondern Friede and I'reade des Geistes, ist das 
letzte and hiichste Gat, aal welches alles iibrige vorbereitet. 
Aas ibr entspringt fiir den Vidlendeten das Mitleid mit denen, 
die noch im Weltgetummel sich befinden. Der (iedanke, auch 
fiir sie zur Tmuchte zu werden, hiilt ihn im Dasein. denn der 

') Beckh, Bi'ikihismu.s, II 9(1. -) IV. 4‘j:! cto 

•‘I Bockli II. I:i:l. ik-r aiif .A. D'. p l."i2 Iiin%M-i.>t. 

!. ('.. Beckh zitiert A. III. 29 unil IV ll'i 
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ware kein echter Bucldhajiin^er, tier niclit alien den Weg zeigen 
mochte. welcher ziir „Re!niuan«- ties Geiniitcs" fiihrt und „Ein- 
sicht brinfi't". 

..Die^ 1 st dcr Wos;' Kein andrer ist's, 

Der zu dor Kinsieht Laufi'iino; I'lihrt: 

Drum wandelt ihr dnch diesen Weg ! 

Die Welt^hier Maras DIendwork isf'). 


Vlertes Kapltel. 

Buddhas Orden. 

1. Gotama Buddha griindete nach dem Vorgange zeitge- 
ndssiger Asketen eine Gemeinde Oder einen Orden, saiigha ge- 
nannt, imd traJ seine Einrichtungen fiir denselben grofitenteils 
nach gegebenen Mustern. Seine Ordtnsglieder, Bettler (bhikkhii) 
und Bettlerinnen (bhikkhuni), waren Leute, welche im „Ver- 
lassen des Hauses" das hdchste Gliick erkannt und Buddha 
zu ihrem Fiihrer in Sachen des Heiles erwiihlt hatten. Jene, 
die dem Orden bloB nahestanden, ohne in ihn einzutreten, und 
zwar Leute beiderlei Geschlechts, emplingen den Namen „Ver- 
ehrer“ (upasaka) und „Verehrerinnen“ (upfisika). 

Ordensregeln muB es schon seit dem Auftreten Buddhas 
als eines Ordenstifters gegeben haben. Ihre Kodifizierung hat 
sich indes gewiB erst im Laufe tier Zeiten und nach Lage der 
Lmstande vollzogen. Darum werden wir schwerlich die unseren 
Gemeinderechtsbiichern (\'inaya-Pitaka) zugrunde liegende An- 
schauung ernst zu nehmen haben, wunach die rechtsbildende 
Kratt als ausschlieClich Buddha innewohnend zu denken sei, wiih- 
rend der Orden nur Entscheidungen in strittigen Fallen zu 
geben habe. 

Das uns erhaltene altbuddhistische Gemeinderech t um- 
faBt auBer einer Zusammenstellung von moglichen Vergehungen 
der Ordensglieder, die in ihrer kiirzeren nichtkanonischen Form 
im Patimokkha (d. i. Entlastung)“) allmonatlich bei den Beicht- 

') Dh. P. V. 274. 

-) Die.se von Oklenberg gegebene und nocb jetzt von ihm (Buddha'^ 
S. 419. .\nm. 1) aufrecht erhaltene I'bersetzung, der sicli aiich Winternitz, 
Gesch. d. ind. Lit. II. IS, .\nm. 3 anscIdieUt, hat von Kern. Manual of Indian 
Buddhism, 74, .\nm. .7, tVider.spruch erfahren. weil nach seiner ,\nsicht die 
Lrkliirung des Wortes nicht gesiehert erscheint' ..fiihappily patirnuncati. 
p ra t i mu n c a t i is not pamufieati, and denote.s e.xactl.v the reverse, viz. ..to 
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feiern voi'uetra^feii wiiriie, die eigentiiclie Ordensdiszipliii, und 
zwar in zwei Ahteihin»en, deni Matiavagga und Cullavagg'a. 
Der Mahavaapa enthalt Bestimnmn'ien : 1) iiber die Aufnaiime 
in den Orden; 2) iiber die Cposatlia-reier. 3) iiber den Auf- 
enthalt walnend der KeRenzeit; 4) iiber die Pavaranii-Feier; 
b) iiber FuBbekleidunR, Sitze, FalirzeiiRe u. dRi; (i) iiber Arznei- 
inittel; 7) iiber die [\athina-I'eierlicbkeiten: 8J iiber die KleidiiiiR; 

9) iiber (iiiltiRkeit und I'liRiiltiRkeit vun Prozeduren iin Orden; 

10) iiber BeileRuiiR von SpaltunRen. Der CuIlavaRRa enthalt 
Bestimniungen: 1) iiber das unterReordnete Disziplinarveri'ahren; 
2) iiber Probezeit und BuBe; 3) iiber BeileRUiiR von StreitiRkeiten; 
4) iiber das tiigliehe iA'ben der Bettler; b) iiber die WohnuiiRen 
und ihre EinrichtunRen; G) iiber SpaltunRen ini Orden: 7) iiber 
die Pflichten der Ordensglieder ReReneinander; S) iiber den 
AusschluB von der Fposatha-Feier; 0) iiber die I’i'licliten der 
weiblichen Ordensglieder. 

2. In den Orden konnten tilie aut'Renoniiuen werdcn mit 
Ausnahme derjenigen Personen, die init gewissen kiirperliehen 
Oder geistigen Irregularitiiten beliaftet wtiren. Aussiitzige. Kriip- 
pel, Blinde, Finiiugige, Taubstumnie. Selnvindsiiehtige. Epilep- 
tische, Eunuchen, Hermaphroditeii. ferncr Miirder, Rimber und 
solche. die einer seliimpfliclien Strafe verfallen sind, Verschul- 
dete, Leibeigene, Soldaten und Leuie in koniglichen Diensten, 
sowie jene, die nocli nicht das fiinfzehnte Lebensjahr erreicht 
Oder die Erlaubnis ihrer Eltern ertialten batten, waren ausge- 
schlosseii '). 

Zur Zeit. als Buddha Jiinger uin sich zu sitinnieln anfing, 
war das einlache Wort „komm. Bettler" (ehi bhikkhu) der Aus- 
druek fiir die \'eileihunR der Jungersehaft -). Wit der Zeit aber 
bildete sich eine zweifaehe I’orni der Aufnahme in den Orden 

jjut (in, lastcn. hind" It inner hie .mother nie.minf,’ in i’.ili. nor in older 
Sunskrit." [Has widerleel alier Oldenliere I. e. mit deni Hinneis iinl' I)i\\n- 
viidruKi [I. h4. i:'i7 1.12 und M.mii .\. Its | Kern niinnit ulso die Wort ..in tile 
.sense ol eniries. or ralher. soinethinir -erMno as a (spinlinill enirass" 

M Bei der {renetisehen oder oeneteeh sein uollenden Dar.stellnni' des 
buddlnslisehen Ordensreehts. wo nieht selten i;eslimmnni;en. die an einern 
Orte (iegeben werden. an einem andern wieiier abueandert oder aniuehoben 
werden. erfordert die Viislese (lessen, wa.s wirklieli ,i!s reehtsuidtig /ii lie- 
traditen ist. sehoii eine t;ewissc I msicht. und diirite de^wetren mn I liersehen 
bier urn so eher Unade linden Die Exkliisir parauraphen beoiimen \1. I. iin. 7 
und reiehen his I. 71. -I Vgl. 51. I. tl :i2 u. o 
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hemiis. Die cine hieB das ..Hinausgehcn", luimlich aus dem 
Hause in den liauslo&en Stand (pabbajja). die andere das Hin- 
gelangen oder ..Hinzutreten" (upasampadtl), Diejenigen, wel- 
che die pabbajja empfingen, warden Schiiler (antevasika), aucb 
Genossen (saddbiviharika) oder Xovizen (samanera) genannt. 
Es gehdrte zur Giiltigkeit der pabbajja nur, dab der Petent, 
nachdem er das gelbe Gewand angelegt and Haar and Bart 
sich hatte schcren lassen, vor irgend einem vollberechtigten 
Mitgliede des Ordens die Erklarang seines Entschlasses, ein 
Asket (pabbajito) za werden, abgab mit den Worten der soge- 
nannten „Zat'lachtstor!nel'‘: „Ich nelime meine Zuflacht za Bud- 
dha (Buddham saranani gacchanii), ich nehme meine Zuflacht 
zum Gesetze (dhanimam saranam gacchami), ich nehme meine 
Zaflucht zur Gemeinde (sanghani saranam gacchami)". Diese 
Formel muBte er dreimal aussprechen, nnd damit war der Akt 
der pabbajja vollzogen '). Alsdann warde er unter die Leitung 
eines Lehrers (iicariya) and eines Aufsehers (upajjhaya) ge- 
stellt, Oder vielmehr er hatte sich selbst seinen Lehrer and 
Aufseher zu wtihlen^). Das Amt des letzteren mochte als das 
hohere gegolten haben, worauf u. a. der Umstand hinzudeuten 
scheint, daB der upajjhaya zehn Jahre, der acariya hingegen 
nur sechs Jahre alter sein niuBte als sein Schuler, das Alter 
vom Tage der upasampada an gerechnet^). Das ganze Ver- 
hiiltnis, welches in beiden Fallen den Namen nissaya d. i. „Schutz“ 
fuhrte und tiber die Probezeit hinaas fortdauerte, im ganzen 
aber in der Regel die Dauer von zehn Jahren nicht uberschritf*), 
entsprach in alien seinen Einzelnheiten ziemlich genau dem des 
brahinanischen Lehrers zu seinem Schuler. „Der upajjhaya 
soli den saddhiviharika betrachten als seinen Sohn, und dieser 
jenen als seinen Vater"“). In gleicher Weise wie der Brah- 
manenschiiler verpflichtet war, seinem Lehrer taglich verschie- 

M \I. 1, 12, 4; .'i-l, :i. -■) M. 1, .i2, 2: 25, 7. 

■’I M.'I, 21, . 1 . Noch oin amlerer Punkt durfto fur die Superioritat des 
upajjtiaya ent.-'Cheidend sein Nachdem in M. [,20, 1 fimf gieichiautcnde Grunde 
namhaft aemaclit wordcii sind, die das .Vuthiiren des nissaya einerseits zwi- 
sclien sa ldhivihririka and iipaiihaya and anderseit« zwischen antevasika und 
acari;, a rechtfortigen, wird ais scehster, der den nissaya zwischen antevasika 
unit ucariva auliust, angegclicn : ,.wcnn der acariya und der upajjhaya (des- 
sclhen Scliulerst am seiben Orte zusainmen kommen". Soli fur diesen Fall 
niclit etwa das Kecht des acariva an den upajjh.lya devolvieren 

*1 Vgl. M, I, :i2. 2, .'li. I. ■•) M. I, 2.), 0. 
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dene kleinere nder groBere Dienste zu leisten, so waren aiicli 
fiir den bmldhistiscdien „Schiilei'“ cine Menge von Dienstleistun- 
gen vorgeschrieben. Von fi-iili morgens bis spilt abends hat 
er sich in der Xiihe seines Lehrers anfziihalten nnd acht darauf 
zn geben, daB er es ja nieht versiiumt. dem Lehrer den Stnhl 
hinzustellen. wenn diesersicli setzen will, oder ihn wegznnehmen, 
wenn er anfgestanden ist iisw. Macht der Lehrer seinen gewohn- 
ten Alinosengang ins DorL so hat der Schuler ihin seine Klei- 
der, die er naeh Vorschrilt aniegen miiB, zu reichen. Wenn 
er den Lehrer aiif dem Wege begleitet, so dari’ er nicht zu 
nahe hinter ihm dreingehen nnd sich nicht in zn groBer Entfer- 
nnng von ihm halten. Anf dem Heimwege aber miiB der 
Schuler dem Lehrer voransgehen. nm in dem \ihara das Xiitige 
fiir die FuBwaschung anzuordnen. Hedet der Lehrer, so hat 
der Schuler Schweigen zu beobacliten. Wtinscht der Lehrer 
ein Bad zu nehmen, so nuiB der Schiiler fur kaltes oder warmes 
Wasser sorgen. Audi fiir die Reinhaltiing des vihara und aller 
Geriitschaften und der Wiische tibernimint der Schuler die Surge. 
Kurzum, er ist der gehorsame Diener seines Lehrers von mor- 
gens bis abends. Uaflir aber hat der Lehrer ihn in die Lehre ein- 
zufiihren. liber das Gelernte ihn auszufragen. ihn in allein. was 
das Asketenleben betrifft, wohl zu unterweisen. ihm zu sagen. 
wann es Zeit ist, sein Kleid zu wasoheii oder ein neues anzu- 
fertigen oder es zu furben. Wenn der Schuler erkrankt, so 
liegt es dem T.ehrer ob, ihn so lange zu pflegen, bis er wieder 
genesen ist‘). Aus Mangel an Liebe zum Lehrer, an Zuneigung, 
Ehrfureht und Ergebenheit kann der Schiiler entlassen werden. 
Dann aber hatte er zuvor den Lehrer noch uin Verzeihung zu 
bitten, die ihm in keinem Falle verweigert werden durfte^). 
Nicht jeder, der seinem Alter nach geeignet gewesen wiire, den 
nissaya zu gewiihren, war ubrigens dazu berechtigt, vielniehr 
nur ein soldier bhikkhu. der die vom Gesetze vorgeschriebenen 
Kenntnisse und sittlichen Eigenschaften besaB ’). Es war nicht 
ausgeschlossen. daB aiich mehrere einen Aufseher oder upajj- 
haya hatten''). 

Die I’robezeit (parivasa) dauerte unler rmstimden meh- 
rere .Tahre, denn vor dem zwanzigsten I.ebenjahre konnte nie- 
mand die upasampada empfangen. Audi die Mitglieder anderer 

1) Vgl. M. I, 2.'1. S n.; -.It) -) M I. 1’7 
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Monchsorden (titthiyus) nuiBten vor dersolbeii eine viernioiui- 
tige Probezeit bestehen, ausgenomnien den Fall, daB sie Hirer 
Herkunt't nach Sakyas waren. ..Die.scs Priviieg — liiBt iiuser 
Text Buddha sagcn — bewillige ich meiiien Standesgenos- 
sen“‘). Ohne parivasa solleii die brahmanischen Ritualisten 
uiid die Jatilas (S. 17) zugelassen werden, iind zwar de.shalb, 
weil sie lehren, daB unsere Haudliingen je nach ihrem sittliclien 
Verdienste belohnt werden^). 

Zur upasampada, durch welche man ein ordentliches Mit- 
glied der Bettlergemeide wurde. gehbrte ein eigens vor der Ge- 
meinde zu vollzieliender Rechtsakt (kamnia). Die Anwesenheit 
von mindestens zehn vollberechtigten Ordensgliedern war dazu 
ert'orderlich. Bevor man aber zur Aufnahme schreiten konnte, 
muBte zuerst der Aufseher (upajjhaya) des Autzunehmenden die 
Versicherung abgeben, daB der Zulassung nichts im Wege stande, 
und einen formellen Antrag (natti) stellen^). War dies ge- 
schehen, so durfte der Kandidat in demiitiger Haltung, das Ober- 
gewand iiber die linke Schulter gelegt, eintreten. Bei seinem 
Eintritt verbeugte er sich tief vor don Versammelten, setzte sich 
auf den Boden nieder und, indem er seine getaltenen Hiinde 
erhob, sprach er dreimal; „Ich bitte dringend die Gemeinde 
urn die upasampada; indge sie Mitleid mit mir haben und mich 
herausnehmen aus der Welt." Alsdann warden an ihn die 
Fragen gestellt; Bist du frei von Aussatz, Beulen, Schwind-sucht, 
fallender Suelit usw.? Bi.st du ein Mensch, bist du ein Mann? 
Bist du i'rei, nicht in kdniglichen Diensten? Bist du ohne Schul- 
den? Hast du die Erlaubnis deiner Eltern? Bist du voile zwan- 
zig Jahre alt? Hast du einen Almosentopf und Kleider? Wie 
heiBest du und wie heiBt dein Lehrer? — Fiel die Antwort zur 
Zufriedenheit aus, so gait der Kandidat als aufgenommen. Man 
teilte ihni dann die „vier Zufliichte" (nissaya) und die „vier 
Haupt verbote" (akaraniyani) mit. Die vier Zufliichte sind 
folgende: 1) Bissen zur Speise. die als Almosen gegeben werden; 
2) Lumpen zur Kleidung. die von einem Schmutzhaufen an einer 
Leichenstiitte (pamsukula) genommen werden; 3) Wurzeln der 
Biiume zum Xachtlager; 4) Kuhurin zur Arznei. In alien vier 

') Daniber vkI. C. II. ! .M I. t!l, tl (dazu vgl. 1, 7.'i). 

M I. :iS. I— 1. 11. •1) M 1, ;i,s, 11 . 

M M. I, ;’, 1 . 2. fur (lii‘ upasampadfi-kammavacas vgl. .M. I. 12, 1; 71), 77 
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Fallen gab es Dlspensen. Es war erlaiibt, aiich bessere Speiseii 
zu essen, wenn sie gesclicnkt warden, oder die Einladung zur 
Mahlzeit bei eineni reichen Wohltater des Ordens anzunelimen. 
Ebenso leinene, wollcne, seidene oder hiinfene Kleider, die von 
Laien gesclienkt warden (gahapaticivara), za tragen, wenn sie 
zaerst in drei Stiicke zerrissen and gelb gefiirbt worden waren, 
war gcstattet. Aach in Hiiasern, Hiitten oder Grotten za wolinen 
and in dcr Krankheit zerlassene Batter, Milch, Honig oder 
Syrap za genieben, war erlaabt. Die vier Haaptverbote sind: 
1) Unkeaschheit and geschlechtlicher Verkelir jeder Art; 2) kein 
fremdes Eigentam, nicht eininal einen Graslialni za nehinen; 
8) kein lebendes Wesen, nicht einmal cine Ameise oder einen 
Warm za tdten; 4) sich nicht in falschliclier Weise abermensch- 
licher Eigenschaften (attarinianassa-dhainma) za riiiimen '). 

3. Mit dem Eintritt in den „haaslosen Stand**, also schon 
mit der pabbajja, gait das Eheband als geliist, and es pflegte 
deshalb der Monch von seiner Fran nar wie von der ,.i'riiheren“ 
(paranadatiyaka) zu reden-). Privatbesitz war verboten. 

..Aiif. liissct Rliicklich loben uns. 

Wir, die \\ ir nichts bositz.on molir 
Frouflo wird uiisre Speiso sein, 

Wio's bi’i dcii lK•lltell Lbittern isi." 


..IMo keine (Inter liaui'eii an. 

Nui' essen die bekannte Ko»t, 

Wie in dor Lult der Vo<;el Pt'ad 
Ist's .sehwer zu folf'en ihror Bahn''-h 

Geld darf der Bettelinonch nicht annehmen. Tat er es 
dennoch and sieht er-seinen Fehler ein, so mab er dasselbe an 
die Kommunitat, za der er gehort, abliefern. Diese gibt es als- 
dann einem Parkwiichter (araniika) oder einem Laienjiinger (apa- 
saka). damit dieser davon zerlassene Batter oder ()1 fiir die 
Kommanitiit kaafe. An dem Genasse der gekaaften Gegenstiinde 
hat aber der Schuldige keinen Anteil. Wenn der Laie sieh 
weigert, dies za tan, so soil man ihn bitten, das tleld wegza- 
werfen. Geht aach dieses nicht an, so soil einer der Miinche 
formlich als ein Geid-Beseitiger (rapiya-cchath.laka) aafgestelit 
werden *)• Dieser soil das Geld irgendwo hinwerfen, ohne die 

M Vgl. M. I, 7.'i— 7S. -) M. I. s, 1; 7.S. 1 
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Stelle zu bezeichneii. — Die Alnioseiiscluile uiul die Kleider, die 
del' Mdnch, uni Miineh zu seiii, besitzeii imil.Ue. yiiigen bei seinein 
Tode ill den Besitz der Uenosseiischaft iibei'. Zufelge eiiies 
formellen Aktes (kammavaca). oliae den es nun einmal nacli 
dein buddhistischen OrdenM'echt nielit aligeht. ernpt'angen als- 
daiin jene, welche den Vorstorbenen in seiner letzten Krank- 
heit gepflegt batten, diese Gegoiisttinde. Was sich sonst noch 
in seiner Hinterlassensebatt belindet. wird bei clem zur Be- 
scblubfassuno' einberutenen Kapitel an die Anwesenden ver- 
teilt (icier wird. wenn es das gew obnliclie MaB iiberschreitet, 
Eigentum cles „Ordens der vier Himmelsgegenden, derer, die 
hinzugekcjinmen sind und derer, die nichts haben" D. 

Die Bekleidiing der Ordensglieder anlangend, so bestand 
dieseltie aus drei Stiicken (ticivara), namlich einem Unterkleid 
(antara-vasaka), welcbes uni die Lenclen gescbliingen wurde 
und bis au! die Kuie berabreicbte. einem Lendenkleid (sangbati). 
welches urn den Leib und Riicken getragen und mit einem Giir- 
tel festgehalteu wurde. und einem Oberkleid (uttarasaiiga), wel- 
ches die Beine bedeckte und mit seineni Ende von der rechten 
Hiifte aus iiber die linke Schulter geworfen wurde. Kiirzere 
Kleidung war fur die Regenzeit vorgeseben-). 

Es fanclen sich wohltiitige Leute genug, die um des .,Ver- 
clienstes“ willen den Orden (uder eine eiuzelne Kommunitat) mit 
Stoffen I'cir Kleider versaben. Der Kleicierverteiler. einer 
der wenigen Beamteten. clii' das buddhisliselie Recht kennt 
(auBerihm gab es nocb eineii Kleidei>toffompfanger, .\uibewahrer 
und ^ilagazinaufseber), nabm dann die \'erteilung an die Ordens- 
mitglieder clurch das Los vor®). 

L'ber der Sorge fur seine mdncbische Kleidung clurfte aber 
der wahre buddbistische Asket doch auch cvieder nicbt ver- 
gessen, claB der Habit nicbt den Monchen macht. 

..Nicht durch Tonsiir wird (It'r .Vsket. 

Der '/UK-litlos ist und lusTnerisch. 

Dtu' gunz vun Ciifr und Lust urUillt — 

Wcis wird das stun (ur ein .Iskel'' " 

..(iar M(‘k> in dcin gelbrn Kleid 
Sind siindliutt dncli und unliezaluul. 

Die Si’ldecliten. (lurch ihr schlcchtcs Tun 
Zur Hdllc fnlii'en sic hinab 

>1 Vsrl Vlil. - 27 . 2 fl. D M VIII, 13. I.',. ■) M VH!, 
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Hi's.sct >()llf eiii so schlechter Manii 
Ian ^hiliciid Eison, foiiei'Klcich. 

Verbchlingen, als dad or sich frocli 
\ (in (Ins Eandes Spoiso crnahrt" ' )• 

Fiir die reehtliclie Stellunir der buddhi.stisclien Bhikkluis 
in den kleinen politisclien (JemeiinveHen. in uelchen sie Sehutz 
eder Dulduni;' funden. ist die fieleoentliclie Xotiz nielit iianz 
wertlos, wonacli Kiinip; Himbisara von Magadha ihneii Ideinni- 
tiit zugesichert hattc'). Nacli dem Wortlaiit des betreffeiiden 
Dekretes selieint es. dab andere Sanianas als die Sak>'aputtiya 
Sanianas sich einer gleiehcn Vergiinstigiing nicht erfreuten. 
Da eine Ehre die andere wert ist, so imterlieb auch Buddha 
nicht, seinen Mdnchen den ticliorsain gcgen Kdnige ausdriick- 
lich vorzuschreiben ®). 

4. Nienianden liielt ein Gcihbde in der Genossensehal't zu- 
riick. Jedem stand es frei, aiisziureten, wann er wollte, tind 
zur Welt zurtlckzukehren. „Er geht hinweg" (vibbhamati) 
hieB es alsdann von einein solchen. Tat er es, weil ihm das 
Joch zu hart war, so sagte man: „er iinterliiBt die Vor- 
schriften" (sikkham paceakkhriti). Hatte er sich gegen eines 
der Hauptverbote versiindigt, so lautete der ol'l'izielle Ausdrnck 
dal'ur: „die Geineinde tiigt ilin aus“ (nasoti). 

Von der definitiven AusschlieBung (nasaiia) zii unterscheiden 
ist die zeitweilige .AusstoBung (ukkhepaniya). Sie konnte 
verhiingt werden, wenn ein Munch einen von ihni begangenen 
Felder nicht einsehen (apatti,va adassane) oder ftir einen solchen 
keine BuBe tun (apattiya appatikainine) oder wenn er eine 
falsche Lehre nicht aut'geben wollte (papikaya ditthiya appati- 
nisagge) ^). 

5. Kultushandlu ngen ini eigentlichen Sinne gab es nicht. 
Denn nach buddhistischein Lehrbegriffe hat Gebet and Opfer 
keinen Sinn. Wenn es daher iiberhaupt eine .Art von Kultus 
gab, so konnte dieser nur das eigene Selbst zuin (iegenstande 
haben. Einen solchen Kultus besaB der Buddhismus an der 
sogenannten rposatha-Feior. Es war dies eine A'ersamni- 
lung siimtlicher zu einem bestiminten Bezirk (avasa). der etwas 
weniger als 40 km (= ■> yojanas, 1 y. = S engl. Miulen) im 
L'mkreis haben durfte und wohlabgegrenzt sein muBte, gelnirigen 

M Oh P. V. 2ti4, lilt: f h Vgl. M I, Ih *1 Vcl M III, 1, :! 

') M I. 7!l. 1: 1^1. It, 22. o . Vibhaiisxa I 1, s ^ C 



140 


iiiT Buddhismus 


Ordeiiso'lieder. Sie hiitte zum Zweck, alien ihre I’llichten eiiizu- 
hcluiri'en iiiul land zweirnal im Moiiat, einmal in Jedern Halb- 
monat (pakkha), re!i-elmal.li<>: am 14. oder 15. Tay stall. Ein 
eigenes Lokal (iiposatha-agara) mil einem t'reien Platz in seiner 
Umgebiing (uposatha-panniklia) nuiBte dafiir zum voraus genau 
bezeiclinet werden. Bei dieser Gelegenheit kam ein \ erzeicli- 
nis von iiber 200 \’erstoBen gegen die Ordenszucht, gegen Sitle 
und Sittlichkeit zum Vortrag, welches Patiniokkha, d. i. Ent- 
lastung hiefi. In diesem Verzeichni.s, welches in neuii Kapitel 
zerfallt. stehen obenan jene 4 Regeln. welche liir alle die Griind- 
lage ihres Lebens and Strebens im Orden bilden. und deren 
.\u6erachtlassung darum eine .,N'iederlage“ (im Kainpfe mil dem 
Bbsen) zur Folge hat (parajika-dharnma, von para-.ji, Nicder- 
lage erleiden). Ilmen zuniichst stehen 12 weitere Kegeln, in 
denen \'ergehen zensuriert werden, welche jedesmal, so oft 
sie begangen werden, ein saiighakamma, d. i. eine Verhandlung 
in einem eigens zu diesem Zwecke berufenen Ordenskapitel 
notig machen (sangluTdisesa-dh,). Dann folgen 2 Regeln, welche 
solche Vergehen betreffen, bei denen es auf die naheren Uni- 
stande ankommt, ob sie in der einen oder anderen Weise zen- 
suriert werden sollen (aniyata-dh.), Eine vierte Klasse von 
30 Regeln behaiidelt Vergehen, durch welche das Recbt auf 
den Gebrauch des Gegenstandes verwirkt wird, um welclien es 
sich gerade dabei handelt (ni.ssaggiya pacittiya-dh.). Daran 
reihen sich 02 Regeln, pacittiya-dh. genannt. weil sic cine Siihne 
verlangen. ferner 4 Regeln, welche \'ergehen beriicksichtigen, 
die blol.5 gebeichtet werden iniissen (patidesaniya-dh.), dazu 
75 Regeln, die es mit der aulieren Disziplin zu tun haben 
(sekhiya-dh.) und endlich noch 7 Regeln zur Entscheidiing von 
gewissen Fallen (adhikaranasamatha-dh.). 

In der Einleitung (nidana) erkliiren die Anwesenden ihre 
„Rcinheit" (parisuddhi). Daraus ersehen wir, daG keiner an 
der I posatha-Feier teilnehmen durfte, der sich eines Vergehens 
bewuBt war — er hatte es entweder vorlier oder noch wiihrend 
der Feier zu beichten und zu siihnen — . wiihrend urspriinglich 
gewiC mit dem A’ortrag der Regeln auch das Rekenntnis der 
dagegen begangenen VerstdGe verbunden war. Derm in der- 
selben „Einleitung“ redet der Vorsitzende die Versammelten 
also an: „Wer eine Siinde begangen hat, moge sie bekennen, 
wo keine Siinde ist, soil man Schweigen beobacliteii. .Vus dem 
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Schweio'cn werde ich entnehmen. ob ihi- rein seid . . . Ein 
Mdncli, der aiif eine dreinial an ihn gestellte Frage wissentlich 
seine Siinde nicht bekennt, ist einer vorsatzlichen Liige schul- 
dig: eine vorsatzliche Liige aber ist ein Hindernis (an der Er- 
langung der \'()llkonimeniieit); dies ist die voin Erhabenen ver- 
ktindete Lehre. IJaruni sell ein Mdnch, der weib, dab er ge- 
siindigt hat and sich von seiner Siinde zn reinigen wunscht, 
sie bekennen, denn (eine Siinde), die bekannt wird, wird ihm 
leicht sein" ‘). 

Eine iihnliche Feier wnrde am Ende des \hissa, d. i. der 
Regenzeit (von dreinionatiger Dauer, beginnend mit Juni-Juli 
Oder Jnli-August), wiilirend welcber Zeit kein Miinch seinen 
Aufenthaltsort verlassen durfte, abgehalten. Der Name dafiir 
war Pavarana, d. i. Einiadnng. Bei dieser Oelegenlieit sollte 
einer nach dem andern die Ubrigen Ordensmitglieder fragen, 
ob sie ein Vergehen an ihm bemerkt, vom einem solchen ge- 
hdrt Oder etwas dergleichen vermiitet hiittcn; in diesem Falle 
sollten sie es ihm sagen, damit er daftir BuBe tun kbnnte. 
Auch diese Feier war zur Zeit, als unsere Texte ihre abschlie- 
Bende Form erhielten, wie aus diesen selbst hervorgeht, bereits 
ahnlich der Beiclufeier zu einer bloBon Formalitiit lierabge- 
sunken'-). Im Ansclilul.! an die Pavarana -Feier pflegte die 
Kleiderverteilungs-Feier, das sogenannte ICathina-dussa, 
d. i. die Verteilung der fur die Gemeinde bestimmten Kleider, 
abgehalten zu werden''). Fber andere Feierlichkeiten als die 
genannten, nanientlich tiber die Leichenzeremonien, welche 
heutigentags bei den Buddliisten aui Ceylon in Ansehen und 
Cbung sind, enthiilt das Vinaya=pitaka keinerlei Bestimmung. 
Hingegen stoBen wir darin auf Spuren einer Verehrung von 
heiligen Stiitten und Relit|uien. Als heilige Stiilten galten Buddhas 
Geburtsort Kapilavafthu, der Ort, wo er die Erleuchtung emp- 
fing, Buddha-Gaya, der Orl, wo er das Rad des Gesetzes in 
Bewegung setzte, Benares, und der Ort, wo er in das Nirvana 
einging, Kusinrira^). An der Stelle in unseren Texten aber, 
wo diese vier ortlichkeiten zum ersteninal erwahnt und die 
Glaubigen aulgefordert werden, sie zu besuelien, ist noeh von 

M rber ilio rpi)sutlui-Feirr vkI M. II D.i/u mviiic AIiIkuhIIuiii; iibcr 
die Beichte bei den lliiddhisten. 

-) rber liie Pavarana-Fuier vgl. M. IV, aiicb III, 

') Vgl M. Ill und VII ‘I M P. S. V Itl tl. 
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keinem Heiligtiim die Rede, noch wird iiuf ein solches, hiitte 
uberhaupt eines bestandcn, prophetiseli liiiiyewieseii, und aueli 
da, wo die aclit TliQpas erwahnt werden (S. 7d), hiireii wir 
noch von keinem Speziallieiligtiini (z. B. tiir den Zahn). Dock 
kamen bald an verschiedenen Pliitzen Indiens und spiiter aucli 
an Orten aufierhalb Indiens, wohin der Buddhisiniis \erbreitet 
worden war, Reliquienstatten dieser Art zn groBer Beriihmtheit. 

6. Als ein Hinaustreten aiis dem Haus- oder Familienleben 
in den bans- oder familienlosen Stand hatte der iiltere Buddhis- 
mus den Schritt bezeichnet, durch den einer zum Bettler oder 
Asketen wurde. Der Orden — dies war offenbar Buddhas Ge- 
danke — sollte demjenigen, der in ihm Aufnahme gefunden 
hatte, eine zweite Heimat werden, und ein dem Familienbande 
vergleichbares Band wechselseitiger Liebe und briiderlicher Ein- 
tracht sollte alle einzelnen umschlingen, „Ihr Monche — redet 
Buddha die Seinigen an — habt keine Miitter und keine \'ater, 
die euch bedienen konnten (in Krankheitsfallen). Wenn ihr 
Mdnche nicht der eine den andern bedienet, wer wird euch 
dann hedienen? Wer immer mich bedienen wtirde, der 
sollte den Kranken bedienen“’)- Beispiele streitsiichtiger 
Monche fehlen nicht, doch ist anzunehnien, daB die eindring- 
liche Mahnung, von allem Streite abzulassen, mehr denn irgend- 
wo in jenen durch Buddhas Lehren zusainniengehaltenen klei- 
nen Vereinen von IMonchen beobachtet Avurde, und daB das 
schcine Wort eines derselben: „Unsere Leiber, Herr, sind ver- 
schieden, aber unsere Seelen, denke ich, sind eins“^), recht 
vielen aus dem Herzen gesprochen war. 

Das tagliche Leben der „Bettler“ begann in der Morgen- 
diimmerung mit Xachdenken und Hersagen (bhana) von Ab- 
schnitten aus dem dhamma-vinaya, indem entweder einer t'iir 
sich allein im Freien vor seinem vihara auf einem eigens zu 
diesem Zwecke geebneten und spiiter auch wohl gepflasterten 
und gegen die Lngunst der Witterung gedeckten Platze (caii- 
kama genannt)^) einherspazierte, in Gedanken vertieft oder Verse 
und horineln Aor sich hinmurmelnd, oder indem mehrere sich 
zusammensetzten, aa'o alsdann gewbhnlich einer rezitierte und 

') .AI. AlII, 2rt. 3. q \-gI At X, 2; 4, 4. 6. 

■’I A gl. M A, 1. 14, Per Chinese J-tsing, der Indien im 7. .Jahrli. n. Chr- 
besiichte, bpsehrcibt nns einen Stein — eankania — im Kloster .Nalanda (vgl. 
Indian .-Antiquary ,X. 102), 



\'k'rtes Kapitol. Buddhas Oirlen. 


143 


die anderen zuhiirteii oder einer vortruK' uiid die anderen an 
ihn Fraaeii steiiteii. Gegen die Jlittagszeit verlieCen die Mdnche 
iliren viluira iind traten ihren Alnuisengang an, von Tiire zu 
Tiire gehend in der ihnen ziir Vorschrift gemaehten eingezoge- 
nen Haltung, ohne aul'ziischaiien and sich in ein Gespriicli ein- 
zulassen. Xach dei- Riickkelir nalmien sie ihre einmalige tiig- 
liclie Mahlzeit ein, bestehend aiis den ilnien in die Almosen- 
schale gelegten Bissen. Daraiif hielten sie eine kiirze Siesta, 
nach der sie sich abermals dein Hersagen des Gelernten nnd 
der Betrachtung hingaben, wenn nicht herzukominende ,.Ver- 
ehrer“ oder „Verelirerinnen“ dem einen oder anderii der Miinche, 
in der Regel dem iiltesten (thera), Gelegenheit gaben, eine An- 
sprache an sie zu halten. Die eigentlich wissenschaftliche Ar- 
beit vermissen wir in der Tagesordniing der buddhistischen 
Mdnche ebenso wie die Handarbeit. Ackerban war ihnen ge- 
radezu untersagt, und dies mit der Begriindnng, „damit sie kein 
lebendes Wesen tdten“ '■). 

7. Die weib lichen Ordensglieder hatten ein in inanchen 
Punkten von dem der iniinnliclien abweichendes Gemeinderecht. 
Ursprtinglich war dieses, wie das Vinaya-pitaka deutlich lier- 
vortrelen litl3t, nur fur die Mbnehe liestirnmt, und als Buddha — 
wir werden hier im grohen gunzen den Angaben unserer Texte 
vertrauen diirfen — sich endlich bewogen fund, auf Anandas 
Bitten bin den Frauen das Recht auf gemeinschaftliches Leben 
unter Gotama Buddhas Oberleitung ebenso zu gewiihren, wie 
er es den ilannern bereits zugestanden hatte. so traf er gesetz. 
liche Vorkehrungen, um sie in gebiihrender Unterordnung unter 
die Monche zu halten. In acht Hauptregeln (aRha garudhamma) 
wird ihnen diese Unterwiirdigkeit zur Pflicht gemacht und die 
Beobachtung derselben als conditio sine qua non fiir den Orden 
der Bettlerinnen bezeichnet: 1) Eine Xonne hat, auch wenn sie 
schon hundert Jahre dem Orden angehhien sollte, den jiingsten 
der Monche zu griiBen, vor ihm aufzustehen und alles zu tun, 
wie es sich fiir sie ihm gegeniiber geziemt {ausgenommen den 
Fall, dad ein Munch sich einer unwiirdigen Handlung gegen die 
Nonnengemeinde schuldig gemacht hat)'’); 2) sie darf die Regen- 
zeit (vassa) nicht in einem Bezirke zubringen, wf) sich kein 
Mbnch aufhalt; :i) sie hat halbmonatlich von der Gemeinde der 
Monche (bhikkhu-saiigha) zwei Dinge zu erwarten; die Angabe 

'I V};l Pat. Pac. 10, 


■-■) (' X. !l. 
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des Tages I'iir die I'po.satha-Feier uiid des Tages, an welelieni 
ein M(inch die ( vorgesehriehene) Exhortation lialten wird: 4J sie 
liat nach der Regeiizeit die Pavaratia-Feier zii lialten, nnd zwar 
vor der beiderseitigen (ieineinde (ubhatosangha); 3) sie hat sich, 
wenn sie sich eines schweren Vergehens schiildig geinacht hat, 
der Manatha-BuBe angesichts der beiderseitigen Gemeinde zii 
unterziehen; 6) sie hat. nachdem sie wahrend zweier Jahre in 
den sechs Kegeln (t'iir Novizen) unterwiesen worden ist, vor 
der beiderseitigen Gemeinde die Erlaiibnis ztir Aufnahme (upasam- 
pada) zu erwirken: 7) sie darf unter keinerlei Vorwand einen 
Mdnch schmahen oder liistern; S) die Ansprache an die Mdnche 
seitens der Xonnen ist verboten, nicht aber umgekehrt '). Bei 
der Uposatha-Feier der Xonnen wird von diesen ein ahnliches 
Patimokkha vorgetragen wie bei derjenigen der Mdnche. Xonnen 
beichten Xonnen, aber Mdnche haben sie in alien diesen Stiicken 
(wie iiberhaupt in dem Vinaya oder der Ordenszucht) vorher 
zu unterrichten^). Ebenso besitzen die Xonnen ihre eigene 
Gerichtsbarkeit, siud jedoch auch hierin wieder insoi'eru von 
den Mdncheu abhangig, als diese ihnen das Disziplinarverfahren 
zu erklaren haben. Bei Streitigkeiten der Xonnen unterein- 
ander walten stets Mdnche als Schiedsrichter ^). Zu diesen 
miissen sich auch die Xonnen, nie aber in grdBerer Zahl als 
zu zwei Oder drei. begeben, um die Exhortation zu empfangen. 
Alle Gegenstiinde. die dazu dienen, der weiblichen Eitelkeit zu 
frdnen, und aus deren Aufziihlung im Ctillavagga wir gleich- 
zeitig ersehen, daB das Tiittowieren ein beliebtes Verschdnerungs- 
mittel unter der Frauenwelt Indiens gewesen, ebenso alle welt- 
lichen Xebenbeschiiltigungen, so belspielsweise der Blumen- und 
Samenhandel und das Barbiergewerbe, waren der Xonnenge- 
meinde auf strengste verboten ^). 

Wenn Xonnen in den Orden (den bhikkhuni-sanghaj aufge- 
nommen werden, so ist das diesem Akte (upasampada) vorauf- 
gehende Verhdr noch um einige Punkte reicher, als bei der 
Aufnahme von Mdnchen. denn Frauen kdnnen elf Abnormitaten, 
Deformitiiten u. dgl. mehr haben als Manner^). Statt eines 
iiPAijhaya, wie der aufzunehmende Mdnch, hat die aufzuneh- 
mende Xonne eine pavattlni zu wiihlen, d. h. eine, die sie welter 
bringt (im religidsen Leben). Zu den iiblichen Kleldungsstiicken 
empfangt sie auBerdem noch eine Jacke (sahkacchika) und einen 
’> f 1. 4- -I C, X, fi. ■>) C X. 7. ■*) C X, 111. C X, 17. 
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Badeaiizug (iidaka-satika) ‘). Die Aufiiahme selbst wird vor der 
Mdnclisgemeinde vollzogc'n, wilhrend die Xonneiigeineinde bk)fi 
die Qualifikatieii der Aufziinehinenden zu priiien und iiberliaupt 
zuzusehen hat, ob alles in Ordnung ist. Die geistige Mifgift 
der Neuaufgennminenen bestand in den „drei Ziit'liicliten“ 
(die oben S. I.‘i6 genannten nut Ausnahine der dritten) and den 
„acht groBen Verboten“. 

In den Reihen derer, die Aufnahine in den Orden begehrten, 
fanden sich Madchen und Frauen und, worauf manches in unseren 
Texten hindeutet und was die Verhiiltnisse in Indien sehon an 
sich nahelegen, mehr Frauen als Miidclien, Cebimden war 
iibrigens ein weibliches Ordensmitglied ebensowenig wie ein 
mannliches. Die Xonne. welche eineni der groBen X'erbote 
zuwidergeliandelt und das Drdenskleid, das, nebenbei bemerkt, 
sich in seiner Farbe nicht von der Monchstraclit unterschied. 
abgelegt hatte, hdrte ipso facto und fur immer auf, \onne zu 
sein. Audi der I'bertritt zu einer andcrn Sekte (zu den Titthi.vas, 
s. S. 136) hatte (fiir Xonnen wie Mdnche) zur Folge. daB eine 
Wiederaufnahme in don Orden nicht statthaben konnte ’). 

S. Eine Oenossenschaft. die voni Bettel leben sollte. war 
darauf angewiesen, die erwerbenden und besitzenden Leute in ihr 
Interesse hineinzuzichen. Das Institut der sogenannten „\'ereh- 
rer“ und „Verehrerinnen" war daher keineswegs eine iiber- 
ftiissige Sache, sondern im Gegenteil fiir den Fortbestand des 
von Buddha ins Leben gerufenen rnternehmens von der aller- 
groBten Bedeutuug, In dieser Hinsiclit war Buddhas eigenes 
Verhalten typisch, denn nacli der sambodhi hat er zuerst, und 
zwar zum Dank fiir die ihin von den Kaufleuten Tapussa und 
Bhallika giitigst dargereiclite Speise, diose beiden als seine „\'er- 
ehrer“ (upasaka) proklainiert. bevor er nocli einen einzigen fiir 
die Teilnahme an seineni „liauslosen“ Leben gewonnen hatte. 
Das Band aber, das diese.Xiniosenspender (denn nichts anderes 
waren tatsadilich die „Verehrer“ und Uir weibliclies Oegenbild) 
an den Orden kniipfte, war kein liesunders festes. Ja es ist 
sogao* fraglich. ob die sog. „Zulluchtsfortner‘ (tisarana); Icli lu'lirne 
nieine Zuflucht zu Buddlia usw . (s. S. 134) lieini .Vnkniipfeii sol- 
cher freundscliaftlichen Beziehungen gesprochen werden ruuBte. 
Deni Orden lag an der guten Desinniing dieser Leute aiich offen- 
bar niehr als daran, wie sie soiist dachteii und lebten. W'enig- 

') e X. 17. 2. -I C X. 21) 
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stens horen wir nichts von Stratbestimmungen, die ssittliche Ver- 
gchen derselben betrafen. Nur den I'mschlag in der Gesinnung 
gegen die Genossenschaft pt'legte man zu alinden, indeni man 
beim Bettelgang die Almosenschale vor einer solchen Person- 
lichkeit nmkehrte zum Zeichen, daB man Gaben von ihr anzu- 
nehmen verschmahte. Hingegen war die AuBerachtlassung der 
„Rechtschaffenheit“, d. h. die Nichtenthaltung von den Siinden 
gegen die fiinJ Verbote {s. S. 113 f.), obschon sie gerade, wie wir 
wissen, aut' die im „Hause“ Lebenden gemiinzt waren, an sich 
noch kein Hindernis fiir ihr ferneres Verbleiben im Verbande 
der „Verehrer“ oder „Verehrerinnen“, und da es dem Orden 
an jedwedem Mittel gebrach, iiber den Lebenswandei derselben 
eine Kontrolle auszutiben, so mufite er sich mit dem guten 
Widen der einzelnen zufrieden geben. Auf exhortativem Wege 
hoffte man, wie es scheint, in den altesten Zeiten eher etwas 
zu erreichen, als aul' disziplinarem. Erst der groBe Organisator 
Nordindiens, Konig Asoka, hat mit Riicksicht auf die groBen 
Scharen der buddhistischen „Verehrer“ Verordnuugen zur Auf- 
rechthaltung der Zucht und des Wohlverhaltens erlassen und 
Vorsorge getroffen, daB denselben auch von seinen Untertanen 
Folge geleistet werde, woven wir im sechsten Kapitel reden 
werden. Fiir den altesten Buddhismus war hierin vielmehr das 
Vorgehen Buddhas entscheidend, und dieser begniigte sich da- 
mit, den „Verehrern“ oder „Verehrerinnen“, die zu ihm kamen, 
das Ideal oder, wie der Ausdruck besagt, das „Werk“ eines 
Hausbewohners (gahatihavatta) vor Aiigen zu stellen. „Als einst 
der Erhabene — so beginnt das Dhammikasutta *) — zu Savatthi 
im Jetavana, dem Parke des Aniithapindika verweilte, kam der 
„Verehrer“Dhammika mit 500 „Verehrern“ zu ihm und fragte ihn: 

..T m gut zu sein, wie muC der ,Hdrer‘ (savaka) handeln? 

Wie einer, der vom Haiise fern ,hauslose‘ wandelt? 

Wie der .Verehrer'. der das Haus mit Lieb’ behandeit?“ 

worauf Buddha ihm zuerst das Leben eines pabbajita oder eines 
bhikkhu und alsdann das eines gahattha schildert: 

..Hauswohners Werk dir will ieh nun verkiinden, 

Wieso der .Horer' handeln soil, um gut zn sein: 

Nicht kann’s vollbringen, wer da iminer 
Geschaftig leht, das reine Mdnchsgesetz. (v. 18.) 

B Vgl S. N, V. STB ff. Die Bemerkung Monier Williaras (Buddhism etc. 
SB), dab die Laienjunger nicht sravakas iPfili: savakas) genannt worden seien, 
ist hmfallig. wie dieses Sutta zeigt. 
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..Was lebt, soli er nicht toten oder toten Uissen, 

Niclit soil ei-'s lobon. wcnn dies andre tun, 

I'nd alle Wescn soil er billig schoneii. 

Die starken wie die schwachen in der Welt (v. 19.) 

..Der .Horcr' soil sich huten. irgendwo 
Zu nelimen, was ilim nieniand liat gegeben. 

Niehl soil er andre heitien. dies zu tun, 

N'och solche loben, jedein Diebstahl feind (v 20.) 

..Eh'liches I.eben soil der W'eise meiden, 

Als ob's ein Haul'en gluh’nder Kolilen war' , 

fnd lulilt er sich zu schwacb zu gelin aut reinen Wegen, 

Soil doch init keines andern W'eib er l ingang pflegen. (v. 21.) 
..N'icht soil als Zeuge noch im Rat der Alien 
I nwahre Rede er vor andern halten: 

I nwahr zu reden soil er keinem ralen. 

Noch solche loben, meidend falsche Taten (v 22 ) 

„Kem Freund berauschender Getranke sei, 

Wer, ein Hausvvohner, dem ,Gesetz' gehuldigt. 

Noch darl er andre heiCen dies zu tun. 

■Auch sie nicht loben. denn ini Wahnsinn endet's (v 2:’,) 

..till Rausch begehn die Toren viele Sunden 
I'lid ricliten andre l.eute noch zugrund. 

Drum soil des Mil.i\erdienstes Quell er lliehn. 

Wo nichts als Wahnsinn, Torheit, I, list fur Diimme. (v. 24 ) 
,.Wa.s lebt, soil er nicht toten. nehnien nicht. 

Was nieniand ilini gegeben: reden nicht 
( nwahres. luicli Berauscliendes nicht trinken. 
riikeusch nicht leben. noch ziir I'nzeit essen. (v. 2.i ) 

..Nicht mog' er Kran/e trageii. Wohlgeriiche iiebeii. 

Die Lagerstatte sei iiir ilin der Erde gleich: — 

Dies nennen sie sein achtgliedriges Fasten, 

Wrkiindet von dcin Buddha, der das l.eid bezwang. (v. 2fi.) 
..Dazu soil er mit glaub'geiii Sinn beachteii 
In Jedem halben .Monat den vorletzteii, 

Den letzten iind den aeliten Tag. dazu 
Den ganzen PatiharakapakkhaM. Iv 27.1 
..Darauf am Morgen nach geiibteni Fasten 
Der W'ei.se soli mit glaiili'gein Sinn 
Dem Bettlerorden Trank iind Speise reiehen. 

So \iel er kaiin, verteilen miter sie (\. 2‘i ) 


>) Nach Kh.vs Davids ( Buddhism 1111 eine Bezeichmiiig von drei ver- 
schiedenen Zeitabschnitten 1 ) der 4 Monate des vassa oder dor Kegenzeit. 
21 des aul diese Zeit folgenden Monates, d. i. de.s Kloider-llonates (eivara 
masaj, so genannt, weil da die Monche neue Kleider emptingeii, 4 1 der ersten 
Haltte des ..Kleider-Monates" — .\uf den b'tztgenaiinten Zeltahsehnitt iifiegte 
der .Name vorzugswcise angewendet zu werden. 

Ill* 


US 


Der Huililhisimin. 


„\Vii's roelit Kt, ^oll or soino Kltorn luilteii. 

Gosoliafte troibon, \\io os sich gi'zionitM, 

Wor oin Haoswohnor. diosos strong bofnlgt, 

Zu dovas konimt, Sa\amp.ibhas mit N'ameii " Iv :;iU 

9. Eine Hierarchie oder dergleichen war Buddhas Orden 
frumd. Nur das Alter verlieh einen Ehrenvorrang. Zu Leb- 
zeiten Buddhas oder wenigsteiis bei jenen Jiingern, in deren 
Kreise sich der „Erhabene“ fast inimer aufhielt, machte sich 
ein Rangunterschied nur dadurch benierkbar, daB die iiltesten 
Jiinger es waren, die mehr als die jiingeren zur personlichen 
Bedienung Buddhas herangezogen wurden. Sonst batten sie 
nichts voraus, nicht einmal einen auf einen hoheren Rang hin- 
weisenden Titel. Alle redeten einander mit „Frennd“ (avuso) 
an. Auffallenderweise ordnete Buddha vor seinem Tode an, 
daB es mit der Anrede kiinftig anders gehalten werden sollte. 
wahrend er iiber wichtigere Dinge sich nicht aussprach oder 
in einem Sinne, der erkennen liiBt, daB er sich der Tragweite 
des Gegenstandes nicht bewuBt gewesen ist, z. B. iiber das 
Ordensregiment und wer es zu fUhren habe und wie. Nur jun- 
gereu Monchen gegeniiber soli die Anrede „Freund“ beibehalten 
Oder dafur der Personen- oder Familienname der Betreffenden 
gebraucht werden, iiltero Monche hingegen miissen von jiinge- 
ren mit „HeiT" oder „Ehrwurden‘‘ angeredet werden-). Der 
Orden wiire, wie gesagt, Buddha zu groBerem Danke verpflich- 
tet. wenn er, statt sich um solche Kieiiiigkeiten zu bekiimmern, 
eine hiichste amtliche Stelle ini Orden. eine Person oder ein 
Kollegium, eingesetzt und ihr die Jurisdiktiousgewalt fur die 
Zeit nach seinem Hingang anvertraut liiitte. Er tat dies aber 
nicht, sondern bewegte sich, wo er selbst die Sprache darauf 
bringt, in allgemeinen Redensarten, wie, daB sie einander Zu- 
fiucht sein sollten. daB die Lehre ihre Leuchte (s. S. 66) und 
der dhamma-vinaya ihr Lehrer sein sollte^). Die Gemeinde soil 
das und jenes tun. wenn ich nicht mehr da sein werde'*) — 

M .\l.s ungezicmend gait dor Handel mit Waffen, mit geistigen Getriinken 
and mit Gift -) t'gl M P. .s. VI. 2 

■') 1. c. \I, 1. — Mit dor vereinzelt da.stehonden liemerkung (S. v. 
dati Sariputta nach dom Tathagata das ..Gesotzesrad" -Vlhamraacakkal in Be- 
wogung sotzon solle, latH sich nichts anfangen. Ist sie auch die Antwort auf 
die I-r.igo wor ist dor .N'achtolgor des ..Lohrers" Iko nil . . . satthudanvayo), 
so kommt dnch Buddha i-onst nirgends darauf zuruek. 

') 1 c. VI, ;i, 4 
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dies war alles schdn gesa^t, aber vvenn nan in der Gemeinde 
nicht alle einerlei Meiming sind, wie dann, und wer spricht 
das entscheidende Wort, and welche Maclil besitzt er, deraselben 
Nachdruck zu verleihen and allgenieine Anerkennung za ver- 
schaffen? Vielleichl aber lull Baddlia mil Absicht sicli keinen 
Xachfoiger in der Ordensregierang eriiannt. \i eil cr wohl wiiBte, 
daB, wie die Verhaltnisse sieh sclion zu seinen Lebzeiten ge- 
staltet batten, wo es der Parteiangen anter seinen eigenen 
Ordensangehorigen gerade inebr wie genag gab. sich dock keine 
zentrale Oberieitung autreclit erhalten haben wiirde. I'nd daB 
er dariii recht hatte. beweist die Geschiclite von Buddhas 
Orden, oder wenn dies zuviel gcsagt sein sollte, die Ge.schichte, 
wie man sie sich in spiiterer Zeit in den biiddhistischen Ge- 
meinden zurechtlegte, jedoch gewiB nicht oline elter zn giinstig 
als zu ungiinstig die Farben aufzntragen. 

Die Uberlieferang weiB von zwei Konzilen oder wiirtlich 
Choren (sangiti) zu melden. von welehen das eine anmittelbar 
uach Buddhas Tode und das andere luindert Jahre daraaf statt- 
fand. Der Callavagga') erzahlt den Hergang i’olgendermaBen. 
Einst sitzen die Mdnche beisamnien and weinen und klagen 
iiber den Hingang ihres Lehrers. Sabhadda (s. S. Bi) f.). dor aueh 
zagegen ist. beruhigt sie in Worten, die woiig Zartgel'ulil ver- 
raten'^) und fordert sie auf, gemeinschaftlich das Gesetz (diuunma) 
und die Mdnchsordnung (vinaya) zu singen. ehe es zu spilt sei, 
und die Gegner (des Gesetzes und der Ordnung) die rbermacht 
gewiimen. Der .Alteste der ...Vlten*' (thera. skr. sthavira), Maha 
Kassapa, begab sich alsdann mit 500 tlieras nach Rajagaha, 
um dort die Regenzeit (vassa) zazubringen. Hier sangen sie 
im Chore das „Gesetz“ und die „Ordnung“, oder vieimehr zuerst 
die „Ordnung“ (vinaya) und dann das „Gesetz“ (dhainma). \’om 
Gesange lesen wir freilich in unserni Bericlite nichts. sondern 
nur von eiiiem Verhore, das der Vorsitzende, der eben genannte 
Maha Kassapa, mit I'prdi und .\nanda. mit ersterem iil»er den 
vinaya und mit Ictzterem fiber den diuunnui. anstellte. .\nanda 
erhiilt u. a. einen Verweis, weil er die Znlassiing von Frauen 

I) C. XI 

-) ..Do not f;rieve, do not lament' We are happily nd of the (ireat 
Sramana. We used to be annoyed b.v heini; told: .This hoM'i'nis yon, this 
beseemes you not." But now we shall be able to do what we like, and what 
we do not like, we shall not have to do" iKern. Manual. S. 1o2l. 
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in den Orden befiirwortet hatte. Wiitirend die „Alten“ noch 
in Rajagaha versammelt waren, land sicli ein Mdnch naniens 
Parana in der Regleitung anderer Monche daselbst ein and 
setzte sich zu den Thera Bhikkhiis. Diese liiefien ilm alsogleich 
dem „Cliore“ beizutreten (sangltini upehi!). Alleiii er weigerte 
sich dies zu tun. „Das Gesetz und die Ordnung“. sprach er, 
„ist von den Alten gut gesiingen worden. Nichtsdestoweniger 
will ich es in der Weise im Gediichtnis bewahren. wie ich es 
gehort und aus dem Munde des Erhabenen empfangen habe.“ 
Man hat alien Grund, in diesem Zwischenfalle eine geschicht- 
liche Reminiszenz zu vermuten, wenigstens geschichtlich in dem 
Sinne, dafi man in den buddhistischen Mbnchskreisen, in denen 
der Bericht iiber jene sahgiti fabriziert wurde. dachte, dab so 
etwas schon unmittelbar nach des Erhabenen Tode geschehen 
konnte. Lehrreich aber ist die erwahnte Begebenheit auch des- 
halb, well sie zeigt, dab die Versammlung der theras zu Raja- 
gaha nur einen lokalen Charakter hatte. Sie war eben nichts 
weiter als die Versammlung einer grbberen Anzahl gemeinsam 
zu Rajagaha ihren vassa haltender Monche’)- 

Nach der namlichen tiberlieferung^), aus welcher wir die 
Nachrichten iiber die erste Zusammenkunft schopfen, ward ein 
Jahrhundert spater abermals eine solche Zusammenkunft zu 
Vesali abgehalten. Die Veranlassung war folgende. Monche aus 
dem VajjT-(VrjjI-)Stamme (s. S. 14) batten zehn Punkte aufge- 
stellt, welche mehr Oder weniger bedeutende Abweichungen von 
der „Ordnung“ enthielten, u. a. dab innerhalb desselben Bezirkes 
Monche ihren Uposatha getrennt abhalten diirfen (s. S. 139), dab 
es erlaubt sei, Gold und Silber anzunehmen (s. S. 137) usw. Es 
entstanden dadurch viele Reibereien, an denen sich auch die 
„Verehrer“ (upasaka) beteiligten. Die einen, die Monche der 
strengen Observanz, sprachen den anderen von der laxen Rich- 
tung das Recht ab, sich „Asketen“ (samana) oder „Sakyasohne“ 
(Sakyaputtiya) zu nennen. Diese ihrerseits dachten alien Ernstes 
daran. ihren Hauptgegner Yasa, den Sohn des Kakandaka, zu 

') rber (lie Frage, ob das ..erste Konzii“ historisch ist Oder nicht, mag 
man denkeii wie man will, sicher ist aber die Tatsaehe, daC die beiden ersten 
Pitakas - vom .Abhidhammapitaka ganz zu schweigen — damals nicht in 
dem i rafange haben lertiggestellt werden konnen, in dem sie uns jetzt vor- 
iegen. Vgl. Oldenberg, Buddha'-, S. :i91 ; Pischel, BuddhaA S. 9.'): Kern, Ma- 
nual. 101 : Winternitz, Gesch. d. ind. Lit, II. 4. -) C. .XII. 
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suspendiereii Oder zeiUveilig aus deni Orden auszustoBen (uk- 
khepaniya, s. S. 139 f.). Es -war Gefahr ini Verzuge. Danini ver- 
saninielten sich nach manchen Quertreibereien die Mdnche zu 
Vesali und setzten eine Koinmission von je vier Mdnchen aus 
dem Osten und Westen ziir Priifung der Streitfrage wegen der 
zehn Punkte ein. Die Koinmission verwarf dieselben, und 700 
Monche waren Zeugen dieses Ausspruches. Diese \"ersammlung 
Oder der „Chor (sangiti) des \Mnaya“ lieiBt daher „die der 700“. 
Aus ceylonesischen Chroniken erfahren wir, daB die Freimde 
der „zehn Punkte" eine noch zahlreicher besuchte Versamm- 
lung abhielten, die daruni den Nanien fiihrt die „groBe“ (maha 
sangiti)'). Auch mit den kanonischen Schriften verfuliren die- 
selben, wenn wir dem Dlpavamsa, einer jener Chroniken, Glau- 
ben schenken durfen, ganz nach Willkiir und verstiimmelten 
und verfiilschten sie nach freiem Belieben. Das Schisma war 
eine vollendete Tatsache, und es muB sich, da den Chroniken 
zufolge die Zahl der Cheterodoxen) Sekten bald auf 17 anwuchs, 
das Unheil der Spaltung rasch bedeutend verschlimraert haben. 

Daher ist es sehr wahrscheinlich, daB ein wirklicher Kanon 
auf dem dritten Konzil") zusammengestellt wurde, der fiir 
die Anhanger der alten Lehre (des Theravada) bindend .sein 
sollte. Das Konzil land zu Asokas Zeit, 236 Jahre nach Buddhas 
Tode zu Pataliputra, dem heutigen Patna, unter dem Vorsitz 
des Tissa Moggaliputta statt und tagte neun Monate lang. 

Funftes Kapitel. 

Buddhismus und Jainismus. 

1. Nachdem wir im Vorigen den Leser mit den sog. „drei 
Juwelen" (tiratana), wie der spiitere offizielle .A,usdruck lautet, 
d. h. mit Buddha, seiner Lehre und seinem Orden, bekannt ge- 
macht haben, konnten wir ihm leicht zu einer einseitigen Be- 
urteilung des Buddhismus .AnlaB geben, wenn wir nicht auch 
den machtigsten Rivalen desselben im Kampl'e gegen den brah- 
manischen Ritualismus zu Worte kommen lieBen, den .Jainis- 
mus. Wir gedachten bereits da, wo wir von den freireligidsen 
Bestrebungen im Zeitalter Buddhas sprachen (S. 1 B), seines Stif- 
ters NigganRia Nataputta, wie er in unsern Pali-Texten genannt 

') Mahav. 4; Dipav. 4: o. 

-) Dipav. V, .iri— 69: VI, 21 fi.; VIII, :i4— :>!); .Mahsiv, p. :?o ii 
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wird, und erwahnteti in eineni anderen Ziisammenhanf> eine 
Au)3erung, die Biiddiia eineni Aniuinger Jenes Mannes gegen- 
iiber tat oder getan haben soil (S. tit) f.). Allein gliicklicher- 
weise sind wir iiber den Jainisnuis nicht nur aiis buddhistisclien 
Quellen besser unterrichtet als iiber irgend eine andere gleich- 
zeitig mit dem Buddliismiis in die religiose Bewegung eingrei- 
tende Sekte, sondern wir besitzen auch aus dem jainistischen 
Kreise Schriften, die, wenn auch ilire letzte Redaktion ziemlich 
spilt anzusetzen sein \Yird, doch, wie kaum bezweifelt werden 
kann, aus der Verarbeitung iilterer Xachrichten hervorgegangen 
sind. Daruni kann unscre Darstellung des Buddhismiis nicht 
umhin, diesem Religionssysteme wenigstens nach der Seite hin 
einige Beachtung zu schenken, wo dasselbe mit dem buddhi- 
stischen zusammentrifft oder sich von ihm unterscheidet. Wir 
denken nun aber keineswegs hier den Beweis nochmals von 
neuem zu {iihren, den Biihler und Jacobi mit durchschlagen- 
den Griinden, dieser auf die iiberlieferten literarischen und jener 
auf die neuerdings zu Mathura in Indien aufgefundenen epi- 
graphisclien Dokurnente gestiitzt, gefiihrt haben ’), niimlich daB 
die buddhistische und die jainistische Sekte selbstiindig neben- 
einander bestehende SchoBlinge an einem nnd dem.selben Stamme, 
dem brahmanischen Asketismus sind. L’ns interessieren ledig- 
lich die Beziehungen der beiden Sekten zueinander, 
was Legende. Lehre und Gemei ndeordnnng betrifft, Be- 
ziehungen, die auf den ersten Blick zur .\nnahme zn berech- 
tigen schienen, daB die eine, mithin, da die Priisumtion daftir 
sprach, der Jainismus der Doppelgiinger der andern, des Bud- 
dhismus sei. Heute fehlt nicht viel daran, daB das Blatt um- 
gewendet wird und daB der Buddhismus dem Jainismus gegen- 
iiber es sich gefallen lassen muB, von seiner Originalitilt auch 
insofern einzubuBen, als angenommen wird, daB derselbe, zumal 
ihm genau das gleiche Verbreitungsgebiet wie seinem Neben- 
buhler zugefallen war, absi htlich den einen oder andern Punkt 
in der Lehre und Ordnung anders und anders gestaltete und 

■) l her Buhlc'rs .-\ n.siclitcn orientiert am bcsten sein \’nrtrag ..iiber die 
indische Sekte der .Jaina" (.\lmanafh der k. .Vkadeinie der Wissenschal'teii. 
iss7. 22.) ft ) und nher diejenigen .Jacobis die F.inl. zu der I bers. der .Jaina 
Siitras in SBK vnl XXII. Die neuesten Pubiikationen uber den Jainismus 
stollte kritisch rel'erierend Barth in s. Bulletin des Religions de I'lnde (Revue 
de riiistoire de.s Religions. 1SS9 und 1902) zusammen. 
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den Bogen bald melir bald wenifrer straff spannte. so wie es 
gerade die Rifeksicht auf die Haltung der Jainas gebot. Der 
Widersaeher ware also hiernacii der Huddliisnius and iiicht der 
Jainisnius, iind wer weiB, ob nicht diese Auffassiing noch den 
Sieg davontrageii wird iiber die in der tiegenwart unter den 
Facligelehrten lierrsetiende, wonaeh der IRiddliisnuis el)enso- 
wenig deni Jainisnius verpfliebtet sei, als imigekehrt dieser deni 
Buddliismus, sondern dal.i der eine wie der andere gleichmaBig 
den iiltereii Bralimanisnius kopiert babe. Jedenfalls war Hiihler 
geneigt, an ein Sciiuldverlialtnis in dor von uns angedeuteten 
Weise zn glaubeii, woniit von selbst die lierkiininiliclie Ansiclit 
fiber die Stellung des Buddhisnuis in der tiescbielite der Religions- 
entwicklung Indiens gerichtet wiire. 

2. Die heiligon Biicber der Jainas'), li. i. derer, die 
an einen Jina oder „Sieger“ giauben, die /Vr/’oi der (iriechen 
(von Hesychius erkliirt durcli I'riiroootf inial). oder wie sie aiicli 
heiBen, Niggantha (Nirgranthas, Mgantbris). d. i. ..die von alien 
Fesseln Befreiten", tiiliren den (.lesamttitel Siddhanta. d. i. 
„das Elide der Vollendiing" oder „das hitcliste Ziel". Die- 
selben zerfallen in elf Angas oder Glieder (am Kdrper des Gc- 
setzes). Die Spraelie ist weder Sanskrit nocli Pfili, sondern 
ein von beiden verschiedener. aber deni letzteren naliestehender 
Prakritdialekt-). und den In halt bilden toils legendariselie Er- 
inneruiigen an den Jina oder seine \'org;uiger in friiheren AVelt- 
altern, toils Leliren in Prosa und Versen. Die Frage nach der 
Abfassungszeit liiBt sioti nicht niit Bestininitheit beantworten. 
Die sehriftliche Fixierung oder besser SchluBredaktion auf deni 
Konzil von Valabhi (454 oder 4B7 n. Ghr.) ist nicht wohl 
anzuzweifeln, obschon auch nach diesein Zeitpunkte noch die 
eine oder andere Stelle in den Text aufgenomnien wurde. doch 
niir da, wo dies anging. ohnc aus deni Text etwas lierausreiBen 
Oder an ihni iindern zu miissen. Durch die Vergieichiing der 
Sprache und Metrcn gelangte Jacobi zn deni Ergebnis, daB 
die urspriingliche Abfassiing des Kanons in die erste Halfte des 
J. vorchristlichen Jahrhunderts hinaufzurucken sei''). Zwischen 

'I Hierzu vgl .V. Webpr m Iiifl Studicn. IW Hi. ril— t7!l, ilil 17. 1 — '.III. 
Klatt. Specimen ol a literary-hil)lio!;raplii<-al .laina-On(irna''ticiia, t.ei[izis tsiir 

-') Das soil .laina-Prakrit oder .Vrdhaniafindin ri'.>|i. .Jaiaa-MaimiMsrn 
Vgl. Pischel, Granimatik der Prakrit-Spraclien. Stralfburg liam. S IH tl. 

‘I SBE vol. X-XII, p XXXIX ft. 
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dieser Zeit und dem Tode des Slitters der Sekte, welcher vor 
Buddhas Ableben fallt, vermitteln iiltere Werke, PQrvas d. i. 
die Friiheren genannt. deren in der jainistischen Tradition Er- 
wiihnung geschieht, von denen wir aber niir ihre Zahl (14) und 
eine genauere Inhaltsangabe im vierten Anga, dem sog. Sama- 
vayaiiga keiinen. Unter den Angas steht an erster Stelle der 
Ayaramga (Acarariga). Auf diesem und dem Kalpa-Sutra be- 
ruhen bauptsachlich die nun tolgenden Angaben. 

:5. Der Slitter der Sekte der Niggamthas Oder Jainas'), 
vielleicht auch nur der Reformator einer schon bestehenden 
iilteren Sekte, die von einem Asketen mit Namen Pasava (Parsva) 
ins Leben gerufen wurde, hat ahnlich dem Slitter der Sekte 
der Buddhisten verscbiedene Namen. Vaddhamana (Vardha- 
mana), d. i. der „Mehrer“, Oder Na(aputta (Jnatrputra, Nata- 
putta) Oder, dem herrschenden Brauche gemiifi, mit dem Namen 
eines brahmanischen Geschlechtes Kasava (Kasyapa) nannte 
man ihn in der Familie, Mahavira, d. i. der „gro6e Held“ hin- 
gegen hied er bei seinen Getreuen. Der Name seines Vaters 
war Siddhattlia und der seiner Mutter Trisala. Durch letztere 
war er mit einem der Archonten von Vaisali (Vesali) namens 
Cetaka und mit dem regierenden Hause von Magadha verwandt. 
Als Geburtsort wird Kurndapura (Kundapura Oder Kunda- 
grama, Kotigama, j. Vasakund), wahrscheinlich einer der Vor- 
orte von Vaisali, genannt, wo sein Vater ein adeliger Gutsherr 
aus dem Geschlechte der Naya (Nata, Jnatr) war. Ein alterer 
Bruder von Vaddhamana, der nach des Vaters Tode in die 
gutsherrlichen Rechte desselben eintrat, hieB Namdivaddhana 
(Nandivardhana). Ober den zukiinftigen Jina, welchem die 
jainistische Legende 23 andere Jinas vorausgehen laBt, welche 
innerhalb gewisser, nach der Gegenwart zu immer kiirzer wer- 
dender Zwischenraume, als tirthakaras oder „Furtfinder“ (Lehrer) 
unter den Menschen erschienen, d. h. vom Himmel auf die Erde 
herabgestiegen sind, erfahren wir nur. daB er unter den Augen 
seiner Eltern heranwuchs und eine gewisse Yasoya (Yasoda) 
heiratete, die ihm eine Tochter Anojja gebar. Als die Eltern 
gestorben waren, verlieB Vaddhamana, nunmehr dreifiig Jahre 
alt, mit der Erlaubnis seines Bruders und der Machtigen des 
liundes Haus und Hof und ward ein Asket'). Zwolf Jahre hin- 

') Vgi, z,im Folgenden .4y. S. li. 1.'.: Kalpa S. I. 

-) Vgl, .Vy S. I, S, t ff. 
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durch legte er sich stronge Kasteiungen aiif und begab sich 
auch zu den wilden Stiiininen der Ladlia oder Radha (j. Rarh 
in Bengalen). von welchen er Unbilden aller Art erduldete’). 
Nach Ablauf dieser zwiilt Jahre erlangte er die Wurde eines 
kevalin, d. i. eines Vollendeten. Die iibrigen dreiflig Jahre 
seines Lebens waren ausgefiillt init der Verkiindigung der Lelire 
und der Organisation des von ilim gegriindeten Ordens. Zu den 
machtigen Gunnern Mahaviras gehorten seine tiirstliclien 
Verwandten, also jener Cetaka. aber auch die Lecchakis (Lic- 
chavis) und die Mallakis (Mallas) von VaisalT, terner Bibhhisara, 
genannt Srenika (Seniya Bimhisara), von Magadha, welcher 
Cetakas Tochter Cellana zur Frau hatte, und dessen Sohn Kunika 
(Ajatasattu) waren ihni gewogen. Wie man sieht, waren es 
zum Teil die niiinlichen Pei’sbnlichkeiten, welche wir bereits als 
Buddhas Patrone kennen. Beide hatten denn auch so ziemlich 
denselben Schauplatz ihrer bffentlichen Lehrtiitigkeit, die Gehiete 
der Kdnigreiche von Magadha und Kosala. Wenn Mahavira 
gerade in Vaisall viele Anhanger (and, und deswegen diese 
Stadt bei den Buddhisten einen weniger guten Ruf genoC. so 
waren doch auch manche ihrer Bewohner und selbst solche 
aus dem edlen Geschlechte der Licchavis Buddha gewogen. und 
wenn umgekehi't Rajagaha und Savatthi von Anfang an Haupt- 
sitze des Buddhismus gewesen zu sein scheinen, so wiihlte ander- 
seits Mahavira (nach einer Notiz in dem Kalpa-Sutra) die erstere 
Stadt am haut'igsten zu seineni Aufenthalt wiihrend der Regen- 
zeit. Fine Episode aus Mahaviras Leben, die mit einiger Um- 
stiindlichkeit beschrieben wird, ist sein Sieg uber einen gefahr- 
lichen Gegner, der iibrigens auch als Zeitgenosse Buddhas ge- 
nannt wird, namens Gosala Makkhaliputra"). In der rberlieferung 
aller Jainas. unter denen bereits zu Lebzeiten ihres Stifters 
(oder Reformators) de.ssen eigener Schwiegersohn Jamali ein 
Schisma hervorgerufen hatte, sind uns auBerdem die Namen 
der „elf Triiger der Schule“ (ganadhara) erhalten'O, sowie der 


') Vgl. Ay. S I, s. 3 

Vgl. u. a. Sam.-phala S. ed. Griniblot (Sept Suttas Pali>) 121 If. — 
Kin anderer Sohn des Seniya (Srenika) Bimhisara (Bibbhisara) mit Namen 
Abhaya und dem Zusatz kumara(Pnnz) oder zusammengezogen Abhayakumdra 
wird sowohl in der buddhist. Literatur (vgl. M. VIH, 1. 1| ais auch in dor 
jainistisciien (vgl. Jacobi. ZD^IG, 34, 1S7J erwahnt 
•^) Vgl. Kalpa S. II, 1 11 
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auch diirch biiddhistisclie Quellen verbiirgte Xame Papa oder 
Pavfi (j. Padraona) bei Rajagaha als des Ortes seines Todes. 
Mahavira stand ira Alter von 72 Jahren, als er starb. Sein 
Todesjahr kann weder das Jahr o4o oder 026 (oder 527) v. Chr. 
noch das Jahr 407 (470) v. Chr. geweseii sein. wie die jaini- 
stiscdie rberliet'erung meldet, indem die eine Zeitbestinunung zu 
friih und die andere zu spat ist, allein sicher filllt dasselbe vor 
dem fiir Buddhas Tod von tins angenommenen Datum'). 

In dem Leben Mahaviras diirfen wir demnach, wie auch 
in dem Leben Buddhas, drei Perioden unterscheiden : die Zeit 
des Hauslebens. die Zeit des miihevolien Suchens nach der Voll- 
endung (kevala) und die Zeit von der Erlangung derselben bis 
zum Nirvana, welches fiir Mahavira wie fiir Buddha das Auf- 
horen der Wirksamkeit des karman bedeutete, jedoch dem einen 
als ein absolutes, dem andern nur als ein relatives Endc. Buddha 
als die Vernichtung, Mahavira hingegen als ein Eingehen in den 
auBerweltlichen Hiinmel der Jinas erschien, wo die Seele wieder 
ihre urspriingliche rein geistige Natur erhiilt. Mahavira und 
Buddha waren beide ihrer Abstammung nach Ksatriyas, beide 
gehbrten dem indischen Landadel an. Gemeinsam ist ferner 
beiden die Wahl der Asketenlaufbahn, das Wanderleben. das .4n- 
sammeln von Jiingern, die Stiftung einer Monchs- und Nonnen- 
gemeinde. Verschieden aber waren zuniichst die religiosen An- 
schauungen im elterlichen Hause des Mahavira von denen, welche 
Buddha zu Kapilavatthu unigaben. Von dem BuBgeiste. der 
Mahaviras Eltern antrieb, sich zu Tode zu hungern. wuBte man 
in Buddhas Elternhause nichts. Ein gewisser Aufwand in der 
Lebenswelse, wie ihn schon der Stand mit sich braclite, scheint 
indes in Mahaviras Familie durchaus nicht als ein Hindernis 
fiir asketische ubungen und den Unigang mit Asketen ange- 
sehen worden zu sein. Wahrend Buddhas Eltern das Asketen- 
tum von seiner besseren Seite wohl erst durch ihren Sohn 
kennen lernten. hatte Mahavira umgekehrt das Beispiel seiner 
hdtern vor .Vugen. die seit einer Reihe von Jahren den Samanas 

'I Vfjl Oklpnbor;; in ZDMG, 31. 719. Die betr. Stelle aus dem Samagarna 
S l.imet in der I bersetziing I'olgeiidermaBen : So babe ich es gehdrt. binst 
vveiUe der lirhabene in Samagania ira Lande der Sakya. Zu der Zeit aber 
tur«a!ir i-t der Xigantba .N'ataputta in Pava gestorben Infolge seines Todes 
zieben die Xiganthas umber, gespalten. entzweit, zankend. streitend. mit Wort- 
siieeren einander 'verwundend 
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zugeUui wuren. Buddlia ging in die Heimatlosigkeit, olme iiber 
sein Verniiigen zu vcrfiigen, Maliavini liingeoen verteilte zuvor 
seine Scliiitze unter die Armen. Beider .\nsiehten iiber die 
Askese sind gnindversehieden. Buddha gab nicht viel aiif Ab- 
tdtung des Fleisches, Mahavira im Gegenteil faBte gleich am 
Anl'ang seiner Vorhereitung anf den Stand eines Arliat oder 
Jina den EntscliluB imd hielt ihn aiich gctrenlich bis zu seinem 
Ende, seinen Leib t'iir nichts zu achten (die Kleider legte er 
nach dem ersten Jahre ab) und alles Ungemacli mit Gleichmut 
zu ertragen, nnd nicht znfrieden mit der Verleugnung seines 
Widens, nahm er aneh qiialvolle Leibesstellnngen u. dgl. an, 
wohl wissend, daB dies der Weg zum Nirvana sci. iMahavira 
weilte, als ihm dieses Gliick znteil ward, nicht weit von einem 
Sal-Baiime vor der Stadt Jambhiyagama (Jrinbhikagrama) am 
Flusse F'jjuprdiya (Rjupalika), „sich“. wie es heiBt. „der Sonnen- 
glut aussetzend“. Zur Zeit, als derselbe vorschril'tsmaBig seine 
letzte „Regenzeit“ zu Papa hielt, trat der Tod an ihn heran. 
„Einsam und allein in sitzender (Samparyanka-JStellung. eben 
mit dem Hersagen der 55 Lesungen beschiiftigt, welehe die 
Folgen des karnian darlegen, nnd der BB geliisten Fragen starb 
er.“ So unsere Quelle (Kalpa-Siltra). welehe zugleich berichtet, 
daB die IS verbiindeten Fiiisten von Kasi und Kosala, die !) 
Mallakis und die B Lecchakis in .inner Nacht eine Illumination 
veranstalteten, „denn“, sagten sie, „da das Licht der Erkennt- 
nis aiisgegangen ist, so laBt uns aus grubsinnlichem Stoff eine 
Illumination machen." .\uch die .-\bweiehungen im SehluBakte 
des Lebensdramas der beiden (Ort, Zeit und Fmstiinde) springen 
in die .Augen. Was sie gemeinsam haben, verdanken sie ihrer 
Umgebimg, den sozialen Verhiiltnissen und dem Kultiirznstande 
jener Lander links und rechts vom Ganges in der Zeit. als sie 
eine Rolle in der oflentlichkeit zu spielen begannen. 

4. Mahaviras Lehre ist, wenn wir ihre Tcudeiiz betrach- 
ten, Heils- oder Erlbsungslehre, gleich der Buddhas und anderer. 
Sie will die Bet'reiung (mokkha, nirvana) aus dem leidvollen 
Strudel der Welt (avaRa, sanmara) durcli Milteilung de^ rechten. 
alldurchdringenden Wissens (kcvala jnanal lehren. Beireit aber 
wird die Soele oder das Lcbendige Qiva), welches im Men- 
schen identisch ist mit seinem Selbste (aya. atman). ziii- Be- 
lohnung oder Strafe aber auch in Giittern (deva) oder Hbllen- 
wesen (tasa, trasa), in Pflanzen (vanassni. vanaspati) und Tieren 
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und sogar (unentfaltct oder avyakta) in den vier Eleinenten 
wohnen kann. Jede Seele ist cin Jndividiium und ihrem Wesen 
nach Erkenntnis. Diese Erkenntnis aber wird verfinstert durch 
etwas. was cliarakteristisch das kamma (karman) genannt wird 
und wonach sich auch, je nachdem wie es beschaJfen ist, die 
Bescliaffenheit des Leibes (kaniniana uvahi jayai, d. i. durch das 
kamma entsteht die Lage), den die Seele zu ihrem Aul'enthalt 
erhiilt, richtet. Das Aufhoren des kamma ist daher auch das 
Aufhoren der Seelenverfinsterung oder der Auszug der Seele 
aus ihrem Leibe. Die Seele, deren kamma aufgebraucht ist, 
bezieht nicht wieder einen andern Leib, sondern gelangt in die 
Nicht-Welt, in den Himmel des „Erl6sten“ (miikta) oder des 
„Siegers“ (jina) und findet dort ihr wahres Wesen, welches Er- 
kenntnis ist, um es in ewiger Ruhe aid ewig zu genieBen. So 
wie die Seele durch ihr eigenes Tun sehuld daran ist, daB sie 
an irgend einen Leib gefesselt worden, so ist auch sie es aliein, 
die durch Aufgeben des kamma in der Askese sich davon frei 
macht. Kein Gott lost ihre Fesseln, denn es gibt keinen hoch- 
sten Lrheber aller Wesen, vielmehr ist alles ewig: Seelen, Ver- 
dienst (dharma), MiBverdienst (adharma), Raum, Zeit und Materie 
(pudgala). Einem sogenannten .,Finder der Furt“ (tirtha-kara), 
in unserem Falle also Mahavira, zu lolgon, ist treilich tiir einen 
jeden geboten, der erlost sein will und nicht selbst „Furtfinder“ 
ist, aber kein anderer kanu sein kamma vernichten '), es sei 
denn, wer es selbst geschaffen hat. Um jedoch das kamma zu 
\ernichten, muB man es vor allem kennen, d. h. wissen, woher 
es entsteht (kamma-niQla. d. i. die Wurzel des k.). Es entsteht 
aus der Aktivitat (kiriya), und da diese nicht sein sollte und 
darum tadelnswert (samarambha) ist, so ist auch das kamma 
selbst etwas Tadelnswertes oder ein solches, welches Leiden 
schafft. Nun da iiberall in den sechs Lebensgebieten 
fchajjivanikaya) Seelen wohnen, welche Schmerz fiihlen, wie 
nir, wennschon sie ihre Gefiihle nicht immer auBern konnen, 
in der Erde (pudhari). im Wasser (udaya), im Feuer (agani), 
in dem Winde (vaukaya), in den Pflanzen (vanassai), in den 
Tieren (tasakaya), so hat „der dies weiB“ (parimaya) zuniichst 
alles zu vermeiden. was irgendwie die Gefiihle dieser Seelen 
i erletzen konnte. ,.Dies ist das reine unwandelbare ewige Ge- 

•) In Sinnc helBt es (A.v. S. I. 2. r, § 4): e.sa vire pasamsite. ve 

Inuldhe padinioprae. der heitit ein ..Held", der die ..Gefesselten" erli)st. 
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setz, welches die Weltenkenner erkliirt liabeii, miter den Eifrigen 
und Nichteifrigen, unter den Gliiubigen und L'ngliiubigen, unter 
den Nichtgraiisamen und Grausamen, unter den Weltkindern 
und denen, die es nicht sind. unter den mit und ohne Familien- 
bande Lebendcii: das ist die Wahrheit; das ist so, das ist ver- 
kiindet darin“ *). Wer also weiI5, dab aus derartigen Handlun- 
gen das kamma entsteht, unterlabt sie, und indeni er sie unter- 
laBt, vernichtet er sein kamma. Was ilim sodann weiter not- 
tut, ist das „rechte Verhalten“ (ayara), und dieses besteht 
im vollkommenen Entsagen (dhuya)^). Uni es zu iiben, ent- 
schliigt sicli der Weise ziir rechten Zeit der hauslicheii Freuden 
und Sorgen, einzig darauf sinnend, den rechten Zweck seiner 
Seele (ayattha saninia) zu erreichen, weiB er doch fiir gewiB: 
„bist du eifrig, so wirst du immer siegen*''^). Er kennt keine 
Aiiekte und Bediirfnisse mehr und hiingt nicht mehr am Leben. 
Alle Bande sind fiir ihn gelbst; er ist ein niggamtha geworden. 
Kurzum; „was ist das Merkmal des Weisen? Er kennt die 
Gleichheit (aller Wesen) und biindigt 81011'“*). „Findet sich in 
demjenigen, dessen Geistesaugen so geschiirft sind, noch eine 
Schwachheit (uvadhi)',* Nein!“°) — ..Fiir den Erlosten und 
Nichthandelnden gibt es keinen Weg mehr (von Geburt zu Ge- 
burt)“«). 

Die Sinnlichkeit bleibt auch fiir den Erlosten eine stete 
Prtifung. Darum soli er sich die Abtotung. besonders das 
Fasten zur Pflicht maehen und den Verkehr mit Frauen mei- 
den‘). Diese Strenge ist freilich nur Sache weniger Auserlese- 
nen. Denn auch von den Berufenen fallen noch manche ab**). 
Eine Eigentiimlichkeit der jainistischen Askese ist cinmal die 
Gleichgiiltigkeit in Hinsicht auf die Bekleidung, wahrend das 
buddhistische Gesetz dieselbe verpdnt, und sodann der asketi- 
sche Selbstmord, welcher gleichfalls den Buddhisten feme 
lag Oder doch hochst selten bei ihnen vorkam. Ein Monch darf 
sich seine Kleider (zwei leinene Unterkleider und ein wollenes 
Oberkleid) zusammenbetteln, muB sie aber in deni Zustande 
lassen, in welchem er sie empfangen hat und darf sie weder 
waschen noch fiirben. „.\llein wenn der Winter voruber und 

’) .-\y S. I. fi, 1 S I' sassusii bho' dhuyavfiyarii pavecli^sami. 

b Ay. S. 1, 4, 1 S 2. h Ay. S. 1. 4, 1 S 2. 

b Ay, S. I, n, 3 § 1 ; vgl. I, 5, 5 S 4 •) Xy. S, I. 4 S t . 4, 1 § 4 

b .4y. S. I. 5, 2 S :i b -Av s. I. .1, 4. ') s. [. ti. S 4. 
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die heiBe Jahreszeit iiekorninen ist, soil er sich niit eiiiem Ober- 
iiiul I'nterkleid be<>iiugen, oder mit dem Unterkleid allein oder 
mit einem ( berwurf oder mit gar keiiien K'eidern (hdclistens 
mit einem lAMulentiicli bedeckt. katibamdliana genannt). strebend 
nach Freiheit von Fesselii. BiiBe ziemt ihm‘“). Ein Monch, 
der iiber seine Sinnlichkeit nicbt Herr werden kann, dart Hand 
an sein Leben legen (z. B. Cdt't nehmen). Auch wenn ihn die 
Krankheit daran hindert, seinen BuBubungen treii zu bleiben, 
ist ihm der Selbstrnord durch Entziehiing aller Nahrung ge- 
stattet-). Auf den Hiingertod, den eigentlichen asketiscnen Selbst- 
mord, der als „gut. lieilsam, geziemend, beseligend, verdienst- 
lich“ gepriesen wird, pt'legte man sicb (ztvblf Jahre lang) dnrch 
Fasten nnd Vermeiden aller Korperbewegungen n. dgl. vorzii- 
bereiten ■’). 

Der feste Grundstock der sittlichen Arbeit des einzelnen 
sind die sog. „funf groBen Geliibde" (pamca mahavvayaim) 
mit ihren fiint mal liinf „Korollarien“, wie Jacobi den Kunst- 
ausdruck bhavana wiedergibt (Umasvati VII. 3)^). 

Das erste Geliibde lautet: Ich entsage allem Toten von 
lebenden Wesen (panaivaya), kleineu wie groBen, beweglichen 
wie unbeweglichen, noch werde ich selbst lebende Wesen toten 
(nocli andere dazu veranlassen, noch es gut heiBen). So lange 
als ich lebe, bekenne, tadele, berene iind lege ich ab diese 
Siinden (die begangen werden) auf die dreinuil dreifache Weise 
(d. i. tuend, veranlassend, gntheiBend und in Vergangenheit wie 
in Gegenwart und Zukunft) in Gedanken, Worten und Werken 
(manasa, vayasa, kiiyasa). 

Das zweitc Geliibde lautet: Ich entsage aller liigenhaften 
Rede (musavaya) (die entstehen kann) aus Boshelt, Begierde, 
burcht Oder Scherz; ich werde weder selbst liigen. noch andere 
zum Liigen veranlassen, noch es guthelBen, wenn andere liigen usw. 

Das dritte Geliibde lautet: Ich entsage allem Nehmen von 
dem. was nicht gegeben (adinnadana), von lebenden wie von 
leblosen Dingen, sei es in einem Dorfe oder in einer Stadt oder 
in einem Valde: ich werde weder selbst nehmen, was mir 
nicht gegeben ist, noch andere dazu veranlas.sen, noch es gut- 
lieiBen, wenn sie es tun usw. 


M Ay. S [, 7. 1 s I ; 5 s 1. V!-!. 7 S I 

-i \y S, [. 7. -t s 2. .') s 1: H S :i I •) .\.v. s [. 7, s 
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Das vierte Geliibde laiitet; Ich entsage alien geschlecht- 
lichen Freuden (mehuna) mit Gottern, Menschen Oder Tieren; 
ich werde mich der Sinnlichkeit nicht ergeben usw. 

Das fiinfte Geliibde lautet: Ich entsage aller Anhiinglich- 
keit (pariggaha) an Weniges wie an Vieles, an Kleines wie an 
GroCes, an Lebendes wie an Lebloses usw. 

Die fiinf mal fiinf Korollarien machen die Nutzanwen- 
dung, indem sie dem niggarntha Behutsamkeit in allem ans 
Herz legen. ' Bei jedem Schritt, den er tut, bei jedem Gedanken, 
den er denkt, bei jedem Wort, das er spricht, desgleichen, 
wenn er eines der Gerate, die er bei seinem Bettelgang ge- 
braucht, niederlegt, wenn er iSt oder trinkt, soil er sich in acht 
nehmen, um kein lebendes Wesen zu verletzen. Damit ibm 
keine Liige entschliipft, soil er seinen Affekten absterben. Die 
Gesetzesvorschritten fur die Ordensleute gehen darin soweit, 
zu verbieten, Ausdriicke, wie „der Gott (deva) regnet“ und 
ahnliche zu gebrauchen, sondern nur zu sagen: „der Luftraum 
(amtalikkha) regnet“ u. dgl. ’). In der NutznieBung Oder Er- 
werbung von Elgentum muBte der niggamtha sich der auBersten 
Vorsicht befleiBigen, sowie zur Bewahrung der Keuschheit alles 
unterlassen, was die Fleischeslust erregen kbnnte, und sich 
iiberhaupt Indifferenz in bezug auf aile Sinnesempfindungen 
aneignen. 

Auch in der Lehre sind, wie man sieht, zahlreiche An- 
kliinge an den Buddhismus vorhanden, doch auch Abweichun- 
gen linden sich, deren bedeutsamste unstreitig die sind, daB 
die Jainas individuelle Seelen und demnach auch eine eigent- 
liche Seelenwanderung annehmen, wohingegen die Buddhisten 
die Individualitat fiir eine irrige Annahme (ditthi) erklaren, 
ferner daB jene das Gute und das Bose (die Tugend und ihr 
Gegenteil) zu ewigen Weltprinzipien (astikaya) erheben, wah- 
rend diese jede Substanzialitat leugnen. In den Einzelheiten 
sowohl der Theorie als der Praxis gehen die beiden Sekten 
mehrfach auseinander. Die Vorstellung vom kamma scheint 
z. B. hiiben und driiben einander genau zu entsprechen, allein 
sie zeigt doch einen Unterschied, insofern als dem Jainismus 
zufolge das kamma von der kiriya untrennbar ist, d. i. von der 
durch die individuelle Seele bestimmten und zugleich auch 


>) Ay. S. II. 4, 1 § 12 I. 
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wieder sie bestimmenden Aktivitat oder dem Tiitigkeitstrieb, 
indes dem Buddhismus zufolge von einer Aktivitiit in diesem 
Sinne nicht geredet werden darf. Und richtig wird im Mahavagga 
in einem Abschnitt, welchem wir schon einnial (S. 119 1.) eine 
den buddhistischen Standpunkt kennzeichnende Stelle entnom- 
men haben, die Lehre von der Aktivitat (kiriyavadaj, bezie- 
hungsweise die von der Nichtaktivitat (akiriyavada), als Unter- 
scheidungslehre der Jainas und Buddhisten behandelt. Aus 
einem andern Abschnitt des buddhistischen Kanons, dem Upali- 
Sutta im Majjhima-Nikaya, erfahren wir, daB Gotama Buddha 
auch darin einen Unterschied zwischen seiner und der jainisti- 
schen Lehre erblickte, daB Niggantha Nataputta behauptete, es 
gabe drei dandas oder Werkzeuge des Bdsen, Korper, Wort 
und Gedanke, und jeder dieser dandas ware fiir sich getrennt 
von den iibrigen tatig*), wobei man unwillkiirlich an das „auf 
dreimal dreifache Weise“ (tiviham tivihenam) in der oben an- 
gefiihrten Geliibdeformel und die daiiir in den Korollarien vor- 
geschriebene gesonderte Kontrolle erinnert wird. Weitere Unter- 
scheidungslehren als die genannten werden in der alteren kano- 
nischen Literatur der Buddhisten unseres Wissens nicht aus- 
driicklich als solche hervorgehoben, indes scheint es gewagt 
zu sein, daraus irgendwelche Folgerungen zu ziehen, da die 
Erwahnung dieser und die Nichterwahnung anderer jainistischer 
Lehren in unsern buddhistischen Te.xteu auch ebensogut rein 
zufallig sein kann. Sonst ware es doch zu auftallig. wie bei- 
spielsweise die abweichende Auffassung vom Werte des tapas, 
der korperlichen BuBe, und von dem Endzustand, dem nirvana, 
hiitte unbeachtet bleiben kdnnen. Leise Anspielungen an den 
einen oder andern Punkt, in welchem die Buddhisten es anders 
hielten als die Jainas, wird man immerhin da und dort in der 
alteren buddhistischen Literatur entdecken. So hat Buhler^) 
mit Recht in dem falschen Geriichte, welches die Niggan^has 
anliiBlich der Bewirtung Buddhas durch Siha, den Obergeneral 
der Licchavis, ausgesprengt hatten, worin sie Buddha der Lax- 
heit mit Bezug auf das Tdten der Tiere beschuldigten, eine 
Hinweisung daraut gesehen, daB die Buddhisten es in dem 
FleischgenuB weniger genau nahmen als die Jainas, was denn 
auch die Vorschriften dieser selbst genugsam bestiitigen. In 
dem namlichen Berichte (uber die Bekehrung Sihas) iindet sich 
9 M. N. I, p. 372 ff. 2) I'ber die indische Sekte der Jainas, 250. 



Funttes Kapitel. Buddhismiis iind Jainismus. 


163 


auch eine Andeutung iiber die Pflicht, Bettlern einer fremden 
Sekte Almosen zu spenden, welche, wie es scheint, bisher un- 
bemerkt geblieben ist. „Seit langer Zeit, o Siha — spricht 
Buddha zu diesem — war dein Hans ein opana, d. i. eine Quelle 
fiir die Nigganthas gewesen. Du sollst es also fur recht halten 
(auch in Zukunft) ihnen Speise zu reichen, wenn sie kommen 
(auf ihrem Almosengang).“ Siha, der ehenialige Jiinger des 
Niggantha Nataputta, ist betroft'en uber diese Toleranz Buddhas. 
„Man hat mich belehrt — so lauten seine Worte — der Asket 
Gotama sagt: Mir allein und niemandem anders sollen Gaben 
gegeben werden. Meinen Schiilern allein und keines andern 
Schiilern sollen Gaben gegeben werden. Nur was mir und 
meinen Schiilern gegeben wird, hat groBen Lohn, was anderen 
Oder den Schiilern anderer gegeben wird, hat keinen.groBen 
Lohn. Allein der Erhabene ermahnt mich, auch den Nigganthas 
zu geben“ '). Hier scheinen die Nigganthas aus Parteiwut dem 
verhaBten Gegner einen Fehler angedichtet zu haben, von wel- 
chem sie selbst laut ihren eigenen Bekenntnisschriften nicht 
freigesprochen werden konnen, wahrend keine einzige Stelle 
in den Bekenntnisschriften der Buddhisten jenen wirklich Oder 
angeblich gegen ihren Stifter erhobenen Vorwurf rechtfertigt. 
„Ein Gliiubiger (samanunna) — heiBt es im .Ayaramga-Sutta — 
soil dem Unglaubigen (asamanunna) keine Speise Oder Kleidung 
darreichen, noch ihn ermahnen (solche zu spenden) Oder ihn 
bedienen usw.“^). 

Indem wir anderes, wie z. B. die fiinf Arten der Erkennt- 
nis, welche in den jainistischen Schriften aufgezahlt werden, 
und fiir welche es z. T. keine analogen Linterscheidungen in 
den buddhistischen Schriften gibt, mit Stillschweigen iibergehen, 
machen wir nur noch auf eine Verschiedenheit aufmerksam. 
Das fiinfte der buddhistischen „Verbote“ schreibt vor, keine be- 
rauschenden Getranke zu trinken, wahrend das funfte der jai- 
nistischen „groBen Geliibde" die Verpflichtung auferlegt, aller 
weltlichen Anhiinglichkeit zu entsagen. Achtet man iibrigens 
auf die jenen Geliibden beigegebenen Korollarien, so wird man 
unschwer das Spezialverbot der Buddhisten unter ihnen wieder- 
finden und somit mehr eine Verschiedenheit im Wortlaut als 
im Sinne behaupten. Die Annahme von Monier Williams^) 

1) M, VI, 31, 11. 2) Ay. S. I, 7, 2 § 4. 

8) Buddhism in it.s connexion with Bramanism etc. 
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aber, daB die Buddhisten die ersten gewesen seien, welche die 
vollkommene Enthaltung von beraiischenden Getriinken in Indien 
eingefiihrt haben, erscheint erst recht als uberfliissig. 

5. Mahaviras Anhanger*) zerfielen in solche, die unter 
einer geistigen Kontrole lebten (samgaa), und solche, die der- 
selben entbehrten (asamgaa). Die gelaufige Bezeichnung liir 
die ersteren war Bettler (bhikkhu) und Bettlerinnen (bhik- 
khuni). Fiir sle batten die „funf groBen Geliibde“ verpflichtende 
Kraft, und daraus lassen sich auch ihre iibrigen Obliegenheiten 
ableiten. Jedes jainistische Ordensglied, gleichviel ob mannlichen 
Oder welblichen Geschlechtes, hatte auBer der vorgeschriebenen 
Kleidung (die drei Stiicke, kalpatraya), an deren Stelle, wie 
wir sahen, fiir die Monche auch Nacktheit treten konnte, einen 
Almos^topf (patra), der aber auch durch die hohle Hand er- 
setzt werden konnte, nebst einem Seihtuch fiir das Trinkwasser, 
einen Besen (rajoharana) und einen Schleier vor dem Munde 
(mukhavastrika) mit sich zu fiihren, um zu verhiiten, daB ihm 
eln Insekt in den Mund komme. Beim Betteln der Speise hat 
der echte Jiinger des Jina groBe Vorslcht anzuwenden, um 
keine unreine, d. i. keine solche Speise zu genieBen, worin 
Seelen ihren Sitz haben, Oder bei deren Zubereitung lebende 
Wesen zerstort werden, z. B. Honig, da bei dessen Einsammeln 
die Bienen getdtet werden^). Aus dem gleichen Grunde, der 
Schonung alles Lebendigen zu lieb. war ihm die Leibesentlee- 
rung an einer zuvor nlcht untersuchten und abgewischten Stelle 
sowie das Baden verboten®). Auch war ihm nicht jedes be- 
liebige Nachtlager erlaubt, sondern nur da, wo keine Gefahr 
vorhanden war, einem der Geliibde untreu zu werden. Das 
Herumwandern von Dorf zu Dorf machte einen Teil der Askese 
aus, auBer in der viermonatlichen Regenzeit, wo die Hast an 
einem und demselben Orte vorgeschrieben war und strenges 
Fasten verbunden mit Meditation und Studium die zeitgemiiBe 
asketische Bbung bildete. Mit der Pflicht der Besitzlosigkeit 
■vvurde es sehr genau genommen. „tch werde ein hausloser, be- 
sitzloser, sohnloser, herdeloser Asket werden, der iBt, was andere 
ihm geben (saniane bhavissami anagare akimcane aputte apasu- 
p^aradattabhoji), ich werde keine sundhafte Handlung begehen 

’) Vgl. zum Folgenden Ay. S. 11. 

-) Vgl. .\mitagati. Subhasitasamdoha XXII (ZDMG 61 127 ff ) 

■'*) .\.v. S. ri. 2, 2 § 1. 
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(pavam kammam no karissami), allem, was mir nicht gegeben 
wird, entsage ich (savvam adinnadanam paccaikkhami)** ‘3 — in 
diesen Worten gibt der Mbnch (oder die Nonne) seinen EntschluB 
kund, aul Hab und Gut zu verzichten und nicht das Geringste 
ohne Erlaubnis des Eigentiimers sich anzueignen. Alles schlieBlich, 
was dem Geiste der Entsagung widerstrebt, ist nntersagt ; so die 
Teilnahme an Festlichkeiten, Schauspielen, Tanzen und musika- 
lischen Produktionen ^). Als eine Spezialitat der jainistischen 
Monchsdiziplin sei noch erwahnt die Sitte, sich Haupt- und 
Barthaare auszurupfen. 

Das Verhaltnis jener zum Orden, die, ohne sich einer gleich 
strengen Askese wie die Ordensglieder zu befleiBigen, dennoch 
durch tibernahme gewisser ahniich lautender Verpflichtungen 
und besonders durch tibung der Mildtatigkeit dem Orden 
Dienste erwiesen, der sog. „Verehrer“ o'der „H6rer“, scheint 
bei den Jainas ein festeres gewesen zu sein, als bei den Bud- 
dhisten, was wohl damit zusammenhing, daB sich von Anfang 
an der Orden mehr um sie bekiimmerte. 

Der Jainismus kennt gleich dem Buddhismus streng genom- 
men nur den Kultus des eigenen Herzens. Kulthandlungen 
dieser Art waren die verschiedenen Formen der Selbstdisziplin, 
sowohl der inneren als der auBeren, also einerseits namentlich 
die SUhne fur Vergehen durch Reue, Beichte und BuBe und an- 
derseits besonders das Fasten. Spater, und, wie Biihler®) ganz 
richtig hervorhebt, unter dem Einflusse der Laien, kam der Kul- 
tus der (24) Jinas auf. Ihnen zu Ehren feierte man Feste mit 
Liedern, Prozessionen und Wallfahrten, und an den Orten, wo 
dieselben der Legende nach in das Nirvana eingegangen waren, 
erhoben sich Tempel, welche, wie z. B. der Jaina-Tempel zu 
Girnar, durch ihre architektonische Vollendung bis zur Stunde 
das Staunen der Europaer erregen. Reliquienverehrung ist in- 
des dem Jaina-Kultus fremd. Er halt nur die Bilder und nicht 
die leiblichen tiberreste in Ehren, doch stammen die altesten 
Jina-Bilder erst aus der Zeit des Konigs Kaniska (I. Jahrh. n. 
Chr. ?) und sind dem alten Jinismus fremd, ja die Sekte der 
Sthanakavasin verwirft sie noch heute. 

6. Schon vor dem Beginn der christlichen Zeitrechnung se- 
hen wir die Jainas in zwei gegeneinander feindselig gesinnte 
Zweige gespalten, die sog. Svetambaras, „die WeiBgekleideten“, 


') Ay. S. II, 7, 1 § 1. 
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imd die nackt gehenden Digambaras. „deren Kleid der Luft- 
raiim ist“. Nur die ersteren habeii heilige Scliriften, jene oben 
genannten elf Afigas, imd sie allein nehmen auch Frauen in die 
Ordensgemeinschaft auf, wiihrend bei den Digambaras sich die Auf- 
nahme der Frauen von selbst verbietet. Im iibrigen herrscht, 
was die Lehre und Ordnung betrifft, in der Hauptsache zwischen 
beiden Zweigen ifbereinstimmung. Charakteristisch ist die durch 
das Kalpa-Sutra und Inschriften ') verbiirgte Einteilung der Sve- 
tambaras in Schulen, eigentlich Scharen (ganaj, deren Unter- 
abteilungen Familien (kula) und Zweige (sakha) heiBen. An der 
Spitze dieser Schulen standen Schulhaupter (ganadhara), auch 
Patriarchen oder Alteste (sthavira) genannt. 

liber die Verbreitung des Jainismus in Kalihga (j. Orissa) 
gibt eine Inschrift aus Khandgiri in Orissa naheren AufschluB, 
welche Konig Kharavelas (erste) Gemahlin in der ersten Halfte 
des zweiten Jahrhunderts v. Chr. in Felsen einhauen lieB. Wir 
ersehen aus dieser Inschrift, daB es in Kalinga Asketen gab^ 
„die an den Arhat glaubten“. Dieser Arhat aber kann, wie eine 
am gleichen Orte gefundene Inschrift, die von Kharavela selbst 
herriihrt, erkennen laBt, niemand anders als Mahavira sein. 
Eine Inschrift aus dem ersten vorchristlichen Jahrhundert, auf 
welcher die Rede ist von dem Bau eines kleinen Tempels zu 
Ehren des Arhat Vardhamana, zeigt das Vorriicken des Jainis- 
mus nach Mathura an der Jumna im Westen. DaB in Mathura 
in der Folgezeit die Jaina-Religion zu groBer Blute gelangte, 
bezeugen Jaina-Weihinschriften aus dem ersten und zweiten nach- 
christlichen Jahrhundert ^). 

Sechstes Kapitel. 

Ein Schirmherr des Buddhismus im 3. Jahrh.v.Chr. 

1. Der Westen von Indien, das Indusgebiet, ward fiir das 
Abendland erschlossen durch Alexander d. Gr. Zug nach 
Indien (.527 v. Chr.). In das eigentliche Indien der Inder, in 
das Gangesgebiet aber, wo, wie wir sahen, auch Buddhas Re- 
ligion ihre erste Heimstiitte gefunden hatte, war der groBe grie- 
chische Eroberer nicht vorgedrungen. Indische Inschriften auf 
Felsen am westlichen Ufer der Yamuna (j. Jumna), eines Neben- 

>) Kalpa S. 11. i ber die Inschriften vgl. Buhler, a. a. 0. 2.56 tf.; 26, i ff.A.35. 

h Vgi. Buhler, a. a. 0, 234 ff. Academy 18S9 I, 381 f. 
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tlusses des Ganges, welche um ein Jahrhundert jiinger sind, 
erwiihnen zwar einen Alexander (Alikyasadala), allein es ist 
dieser Alexander niclit der Sohn des Philipp von Mazedonien, 
sondern liochstwahrscheinlich Alexander II. von Epirus ’)• Immer- 
hin hatte das Erscheinen der fremdliindischen Krieger in Indien 
eine weltgeschichtliche Bedeiitung. Es war die erste Beriihrung 
der griechischen Kultur mil der indischen. 

Bei der Teilung des Reiches nach Alexanders Tode (323) 
fiel Indien mil Baktrien an Seleucus Nicator. Bevor der- 
selbe jedoch seine Erbschait in Indien antreten konnte (312), ver- 
gingen elf Jahre. Diese Zeit hatte Candragupta (Sandracottos 
Oder Sandragyptos der Griechen), welcher aus dem Gangestale 
vertrieben als Fliichtling einst schutzsuchend zu Alexander ge- 
kommen, alsdann aber bei dieseni in Ungnade gefallen war, dazu 
benutzt, um siidlich vom Himalaya in der Provinz Magadha 
(j. Behar) ein Reich mit der Hauptstadt Pataliputra (Palibothra 
der Griechen, j. Patna) zu errichten (c. 315) und seine Ober- 
hoheit auch uber seine griechischen Nachbarn, die Statthalter 
in den von Ale.xander d. Gr. gegriindeten Stiidten, auszudehnen ^). 
Als Seleucus endlich nach Indien kam, standen die Dinge be- 
reits so, daB ihm nichts anderes iibrig blieb, als mit Candra- 
gupta ein Abkommen zu treffen, durch welches die griechischen 
Besitzungen faktisch an diesen abgetreten wurden. Die Ein- 
setzung einer Gesandtschaft am Hofe des indischen Konigs sollte 
die griechisch-indische Freundschaft besiegeln, und Megasthe- 
nes bekleidete als der erste diesen Posten wiihrend der Dauer 
von acht Jahren (306—298). Ebenderselbe Megasthenes hat 
uns hocht wertvolle Aufzeichnungen fiber die von ihm gemachten 
Beobachtungen hinterlassen, welche uns das Gangesland mit den 
ihm eigentiimlichen Kulturformen vor Augen fiihren®). Aus 
denselben entnehmen wir u. a., daB zwischen den BQuxfidveg 
und luQudvui ein Unterschied gemacht wurde, den wir auch 
in indischen Quellen bestatigt finden; daB die Zahl der kleinen 
Furstentiimer schon damals eine sehr groBe war; daB das Dorf- 
system wie auch heute noch in Indien vorherrschte, und daB der 

>) Das 13. Felsenedikt nach der Khalsi-Version Vgl. Cunningham. Corpus 
Inscript. Indie. 12.) I.: Buhler, ZDMG 10, 135. 

-) Vgl. Numismata Orientalia, fasc. Ceylon 41 ff. 

■h Vgl. Me Crindle. .Ancient India as described by Megasthenes and 
-Arrian, 40 ff. 
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Ackerbauer (Vaisya) keinerlei Kriegsdienste zu leisten hatte. An 
der indischen Bevolkerung hebt Megasthenes besonders riihmend 
die Wahrlieitsliebe hervor, auch ein Zug, bei welchem die tiber- 
einstimmung mit den Angaben indischer Texte auffallt *)• 

2. Nach Seleucus Tode (281) ruckten noch zwei Kdnige von 
Baktrien mit Heeresmacht in Indien ein: Eukratides, welcher 
bis nach Palata, einer von Alexander d. Gr. gegriindeten Stadt 
(j. Heidarabad), vordrang, und Menander^). Der letztere, von 
welchem Miinzen von Kabul in Afghanistan bis Muttra an der 
Jumma aufgefunden worden sind, tritt als Yona- Oder Griechen- 
furst in einem dem buddhistischen Literaturkreise angehdrenden 
Dialoge, dem Milinda-Panho, d. i. Fragen des Milinda oder Me- 
nander auf, worin er sich iiber gewisse Punkte der buddhi- 
stischen Lehre mit dem Weisen Nagasena unterredet. Dieser 
Dialog ist wichtig als ein Zeugnis fiir den geistigen Verkehr 
zwischen Griechentum und Indertum aus dem zweiten vorchrist- 
lichen Jahrhundert und vervollstandigt so das Bild, auf welchem 
uns Spuren griechischen Einflusses in der Astronomie, in der 
Skulptur und — nach der Meinung einzelner Forscher wenig- 
stens — auch in der Dichtkunst der Inder begegnen. 

3. Als Candragupta, der Begriinder der neuen Dynastie 
der Mauryas (Morieis der Griechen) im Jahre 291 starb, folgte 
ihm in der Regierung sein Sohn Bindusara (291 — 263), und 
nach diesem kam Candraguptas Enkel Asoka (263 — 222) auf 
den Thron. Es ist dies derselbe Asoka, der unter dem Namen 
„der gbttergeliebte Kdnig Priyadarsin“ (devanam piye PiyadasI 
laja) sich (seit 247) auf vielen Inschriften ^) in alien Teilen 
seines weiten Reiches verewigt hat. Diese Inschriften (in zwei 

') Megasthflnis fragm. in fragm. hist. Graec. vol. II, 426 b (ed. Didot): 
d/.i]d-eidi! Tf ijitoibu y.al dQsT>,v &7io<)iyoviai. Hiermit vgl. das im Texte S. 16 
Bemerkte. 

2) Vgl. Strabo XI, 516. — Rhys Davids (SBE vol. XI, p. XLVIII) setzt 
Milinda in das erste nachchristliche Jahrhundert, nimmt also an, daB derselbe 
ein anderer .Menander ist als der von Strabo erwahnte. Trenckner, der erste 
Herausgeber des .Milindapanho, halt dafUr, dab derselbe Oder vielmehr das 
Sanskrit-Original, von welchem, wie Trenckner annimmt*), unser Pali-Text 
eine Cber.-ietzung ist, nicht alter als das 2. .lahrh, v, Chr. sein kann. Tr. also 
identifiziert gleichfalls Milinda Menander mit jenem Menander bei Strabo. 

’) Vg!. Senart. I.es Inscriptions de Piyadasi, t. II, 68 If. 

•I Vgl. Geiger, Pali. S. 18; Winternitz, Gesch. d. ind. Lit., II, 139 If. Hier 
weitere Quellonangaben. 
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Alphabeten, eines von der Rechten zur Linken und eines von 
der Linken zur Rechten laufend) enthalten Religionsedikte 
Oder vielleicht richtiger Bekanntmachungen in Sachen einer sitt- 
lichen Lebensfiihrung (dhammalipi) und finden sich teils auf 
Felsen (14), teils auf Saulen (11). Die wichtigsten Fundorte 
fiir die Felsenedikte sind (bis jetzt) Dhauli, Khalsi, Shahbazgarhl 
(Kapurdigiri) Jaugada, Sahasram, Rupnath, Bairat Girnar und 
Mansehra, fiir die Saulenedikte Delhi, Allahabad, Lauriya, Ram- 
pura, und darnach unterscheiden sich die einzelnen Versionen 
der verschiedenen Edikte. Ihre Entzifferung und Erklarung 
wird fiir immer mit den Namen Prinsep, Cunningham, Bur- 
gess, Kern, Senart, Biihler, Hultzsch verbunden bleiben. 

Ein Gedanke durchzieht alle diese sogen. Religionsedikte 
Asokas. Der Kdnig will auf jede Weise die Tugendiibung zum 
Gemeingut aller machen. 

„Der gottergcliebte Konig Priyadarsin halt Ehre und Ruhm nicht fiir 
(Dinge), die groBen Nutzen bringen, auBer daB er sich Ehre und Ruhm wiinscht, 
damit sein Volk in der Gegenwart und in der Zukunft seinem Gesetze Gehor- 
sam leiste und seinem Gesetze nachlebe. In dieser Hinsicht wiinscht sich der 
gottergeiiebte Konig P. Ehre und Ruhm. Alles, womit sich der gbttergeliebte 
Konig P. abmiiht, bezieht sich nur auf das Jenseits, namlich darauf, daB jeder- 
mann frei von Gofahr sei. Die Gefahr aber ist die Sunde. Schwer, funwahr, 
ist das zu vollbringen sowohl fiir Leute von niedrigem als auch fiir die von 
hohem Range, auBer durch die auBerste Anstrengung und durch das Aufgeben 
von allem. Aber unter diesen beiden fallt es gerade den Hohen am schw'er- 
sten.“ (X. Felsenedikt.) 

„Der gbttergeliebte Konig Priyadarsin redet also: Es gibt keine solche 
Gabe wie die Gabe des Gesetzes, (keine Freigebigkeit wie) die Freigebigkeit 
(in der Mitteilung) des Gesetzes, (keine Verwandtschaft wie) die Verwandt- 
schaft durch das Gesetz, In dem (Gesetze ist) toigendes (eingeschlossen): ge- 
biihrendes Benehmen gegen Sklaven und Diener, Gehorsam gegen die Eltern, 
Freigebigkeit gegen Freunde, Bekannte und Verwandte. gegen Asketen und 
Brahmanen, die Schonung der lebenden Wesen. Sei es ein Vater Oder ein 
Sohn Oder ein Bruder Oder ein Herr oder ein Freund und Bekannter Oder 
selbst ein Nachbar, der soil also reden: dies ist verdienstlich, dies muB man 
tun. Wenn man also tut, so ist ein Resultat das Heil in dieser Welt, und im 
andern Leben entspringt Verdienst ohne Ende aus dieser Schenkung des Ge- 
setzes.“ (XI. Felsenedikt.) 

4. Das „Gesetz“, von dem hier die Rede und von dem es 
im I. Saulenedikte heiUt, daB es die Wohlfahrt (sukhiyana) und 
Sicherheit (goti) des Staates bedinge, ist der dhamma der Bud- 
dhisten. Wir vernehmen aus dem Munde Asokas, wie bei ihm 
acht Jahre nach seiner Salbung zum Konig, also ungefahr 251 
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Y. Chr. (die Salbung land 259 stall), nach der Eroberung des 
Landes Kalinga (j. Orissa) „ein eifriges Hiiten des heiligen Ge- 
setzes (dhamma), eine (eifrige) Liebe zu dem heiligen Gesetze und 
ein (eil'riges) Lehren des heiligen Gesetzes“ (XIII. Felsenedikt) 
sich eingestellt habe. Seit dieser Zeit vollzog sich in dem 
Konig, wie er selbst gesteht, eine Sinnesanderung in jeder Hin- 
sicht. Er nahm andere Lebensgewohnheiten an. 

..Friiher warden in der Kiiche des gottergeliebten Kdnigs Priyadarsin 
taglich viele hunderttausende von Tieren geschlachtet, iim Briihe (supa) (zu 
bereiten). Jetzt, da dieses Religionsedikt geschrieben ist, werden (taglich) nur 
drei Tiere geschlachtet, (niimlich) zwei Pfauen und eine Antilope, auch ist die 
Antilope nicht (fur alle Tage) bestimmt. In Zukunft werden aber auch diese 
drei Tiere nicht (mehr) geschlachtet werden. “ (I. Felsenedikt.) 

tiberall in seinem eigenen Reiche und in den Nachbar-Liin- 
dern, darunter auch in den Liindern des Yavana-, Yona- oder 
Griechen-Konigs Amtiyoga (gemeint ist wohl Antiochiis I., der 
iibrigens schon 261 gestorben war), lieB der Konig Hospitaler 
(cikisa) einrichten sowohl fur Menschen als fur Tiere. An den 
StraBen lieB er Baume anpflanzen und Brunnen graben zum 
Gebrauch fiir Menschen und Vieh ')• Wahrend vordem die Konige 
auf Vergniigungsreisen auszogen und Jagden u. dgl. veranstal- 
teten, zog Asoka, wie er uns in einem anderen Felsenedikte 
(dem VIII.) verrat, zehn Jahre nach seiner Salbung „um der 
hochsten Erkenntnis (sambodhi) widen “ aus, d. h. er setzte sich, 
um mit den Buddhisten zu reden, die hbchste Vollkommenheit 
zur Lebensaufgabe ^). Er trifft (zwolf Jahre nach seiner Sal- 
bung) Veranstaltungen, darait die sittlichen Pflichten, als da 
sind Gehorsam gegen Eltern und Lehrer, Ehrerbietigkeit gegen 

9 Edikt II nach der Khalsi-V. vgl. das VIll. Siiulenedikt. 

-) Da Asoka nach dem XIII. Felsenedikt 8 Jahre nach seiner Salbung 
zum Buddhisraus ubergetreten war. und es hier im XIII. Felsenedikt heifit, 
dad er 10 .Jahre nach demselben Ereignis auf die Sambodhi ausgezogen sei. 
so ist anzunehmen, daC etwa 2 Jahre verstrichen. bevor ihm das voile Ver- 
stiindnis fiir den Buddhismus aufgegangen ist. Zum Gliicke hat er auch dar- 
iiber sich selbst ausgesprochen (Edikte von Sahasrani, Rupnath u. Bairat bei 
Smart II. Khl f.). ..Ich war wahrend mehr als zwei und einem halben Jahre 
upasaka (I.aienjunger). aber ohne groBen Eifer an den Tag zu legen. Seit 
mehr als einem Jahre nun habe ich den sangha (Orden) aufgesucht, und seit- 
dem habe ich die Menschen, welche die wahrhaftigen Gutter Indiens waren, 
zu falschen Gottern gemacht usw.“ Vor seinem Cbertritt zum Buddhismus 
gehorte .-\snka. wie Thomas (.Jainism or the early Faith of Asoka, 1877) und 
.lacobi IZDMG 10. 92 ff.) glaublich nabra. der Sekte der .Jainas an. 
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Freunde, Bekannte und Blutsverwandte, gebiihrendes Benehmen 
gegen Sklaven und Diener, Freigebigkeit gegen Brahmanen und 
Asketen, Schonung aller lebenden Wesen, Enthaltung von Schma- 
hungen gegen Andersglaubige, ziirKenntnis aller gebracht werden 
durch alle fiinf Jahre wiederkehrende Visitationsreisen ..pflicht- 
eifriger Schreiber und Unterk6nige“ *)■ Denn der Konig ist iiber- 
zeugt, dab die Unterweisung im Gesetze das beste Werk ist. Von 
diesem Gesetze als dem einzig sicheren Heilsmittel (marigala) soil 
nach dem Widen desKbnigs auch seinVolk alles Heil erwarten^). 
Ein Jahr darauf verliigt Asoka die Einsetzung von „Gesetzes- 
oberen“ (dhammamahamata) und beschreibt uns selbst die Macht- 
sphare derselben mit den Worten des betreftenden (V.) Felsen- 
ediktes; „Bei allem, was mit dem Gesetze zusammenhiingt oder 
mit frommen Gaben in Verbindung steht, sind die Gesetzes- 
oberen iiberall in meinem pfiichtgetreuen Reiche beschaftigt.“ 
Wie aber der Konig selbst von seiner Kegentenpflicht denkt, 
auch dafiir haben wir sein eigenes Bekenntnis und ein solches, 
welches man von einem Orientalen nicht vermutet hiitte. Er 
sagt; „Ich bin von meiner Tatigkeit und der Erledigung der 
Geschafte nie befriedigt, denn ich halte es fiir meine Pt'licht, 
fiir das allgemeine Heil und Wohl zu arbeiten. Aber die Wurzel 
davon ist die Tatigkeit und die Erledigung der Geschafte. Denn 
es gibt kein wichtigeres Werk als das allgemeine Heil und 
Wohl. Und wenn ich mich anstrenge, warum (geschieht es?). 
Ich will meine Schuld an die Kreaturen abtragen; ich will sie 
in dieser Welt glucklich machen. und im Jenseits sollen sie 
die himmlische Seligkeit erwerben“ ^). „Alle Menschen — so 
lautet eine Instruktion an seine Beamten zu Tosali im ersten 
der sogen. Separatedikte — alle Menschen sind meine Kinder. 
Wie (meinen) Kindern wunsche ich (ihnen) . . . alles Gute und 
Gliick zu ihrem Heile in dieser und in der andern Welt.“ Dann 
seine Regierungsmaximen niiher entwickelnd, fahrt der Konig 
in demselben Edikte fort, zu seinen Beamten also zu reden 
„Wer schlaff ist, kann sich nicht aufraffen. Man mus sich aber 
bewegen, sich regen und (vorwarts) schreiten. Ebenso (verhiilt 
es sich bei dem), was ihr zu entscheiden habt. Deshalb muB 
ich euch sagen; Achtet auf meine Befehle.“ Und zum Schlusse 
gibt der Konig sein Vorhaben kund, ,.in t'bereinstimmung mit 

*) Edikt III nach der Khalsi-V. vgl. Edikt XI: auch Edikt Xlll. 

2) Edikt IV nach der Khalsi-V. ») Edikt VI nach der Khalsi-V. 
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dem Gesetze" alle fiinf Jahre einen Beamten aiiszusenden, der 
nicht hart und heftig, sondern milde sein wird, damit das Ge- 
fiihl, gerecht regiert zu werden, im Herzen aller Platz greife '). 

Seine Vorliebe fiir das buddhistische Gesetz hielt Asoka 
indes nicht ah, auch den iibrigen Sekten seine Gunst zu be- 
zeigen, und alien ohne Unterschied scharft er ein „Vorsicht 
im Reden“. Dies ist die oft geriihmte Toleranz des Konigs 
Asoka. 

„Der gdttergeliebte Konig PriyadarSin ehrt die Mitglieder aller Sekten 
durch Gaben und mancherlei Ehrenbezeigungen, Doch halt er nicht so vlel 
von Freigebigkeit und Ehrenbezeigung als woven? (Davon) daB ein Wachsen 
(ihres) Kernes stattfinde. Das Wachsen des Kernes aller Sekten (geschieht) 
an! mannigfache Weise. Die Wurzel desselben ist aber die Vorsicht im Reden. 
Wie (ist das zu verstehen)? Das Hochpreisen der eigenen Sekte Oder das 
Schmahen fremder Sekten soil ohne Grund (gar) nicht vorkommen und (wenn 
es) aus dem einen Oder dem anderen Grunde (gerechtfertigt ist), soli es miiBig 
sein. Fremde Sekten miissen aber geehrt werden, (wenn dies) aus dem einen 
Oder dem anderen Grunde (gerechtfertigt ist), Wer also handelt, fdrdert seine 
eigene Sekte auBerordentlich und tut auch fremden Sekten Gutes. Wer anders 
handelt, schadet seiner eigenen Sekte und tut fremden Sekten Dbles. Denn 
wer immer seine eigene Sekte fiir heilig erklart und alle fremden Sekten 
schmaht gerade aus Ergebenheit gegen die eigene Sekte — wieso? (indem er 
denkt): „ich will meiner Sekte Glanz verleihen" — der schadigt, indem er so 
handelt, seine eigene Sekte ganz auBerordentlich. Eintracht allein frommt 
(alien). Wie (ist das zu verstehen)? Man soil das Gesetz der Andersdenken- 
den hdren und zu hdren wunschen. So (lautet) auch der Wunsch des Gbtter- 
geliebten. Wie denn? Mdchten alle Sekten vielerlei (Predigt) horen und reine 
Lehre haben. Denjenigen, welche an dieser Oder jener (Lehre) Gefallen lin- 
den^), soli man sagen: der Gdttergeliebte halt nicht soviel von Freigebigkeit 
und Ehrenbezeigung als wovon? (Davon) daB bei alien Sekten ein W'achsen 
des Kernes stattfinde, und (zwar) ein machtiges, Zu diesem Zwecke sind die 
Gesetzesoberen, die Beamten, welche die Frauen beaufsichtigen, die Vacabhu- 
mikyas und andere Kollegien tatig, und die Frucht einer solchen (Handlungs- 
weise) ist dies, daB die eigene Sekte (eines jeden) gefordert wird und das 
Gesetz in (hellerem) Glanze strahlt.“ (XII. Felsenedikt.) 

Ferner enthalt das VII. Saulenedikt (aus dem 29. Jahre 
von Asokas Regierung, also ungefahr 230 v. Chr.) in seinem 
zweiten Telle die folgende Verordnung; 

..Meine Gesetzesoberen sind mit den vieiartigen W^ohltatigkeitsangelegen- 
heiten beschiiftigt ; sie sind auch mit den Sekten der A.sketen und den Haus- 
vatern beschaftigt; ich habe es so eingerichtet, daB sie sich auch mit den 


D Vgl. auch Separatedikt 11 nach der Jaugada- Version. 

“1 \ gl. die tbersetzung der Worte: ye cha tatra tatra usw. von Biihler 
in Academy 188S, I, 101. 
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Angelegenheiten des Sangha (der buddhistischen Mbnche) beschaftigen werden ; 
ich babe es so eingerichtet, daB sie sich auch mit den Ajivaka-Brabmanen 
beschaftigen werden: ich babe es so eingerichtet, daB sie sich auch mS den 
Niggantha (Jainas);beschaftigen werden." 

5. Die Verbreitung des buddhistischen Gesetzes iiber die 
Grenzen seines Reiches bis nach Ceylon im Siiden und zu den 
Yavanas (Griechen d. h. den Territorien der Diadochenfiirsten) 
im Westen von Indien erwahnt Asoka in seinen Dekreten. Cey- 
lonesische Chroniken ‘) erganzen diesen Bericht, indem sie uns 
den Namen des ersten buddhistischen Missionars mitteilen. Sie 
nennen als solchen Mahinda, den Sohn des Konigs Asoka. Ob- 
schon wir nun im allgemeinen von der geschichtlichen Treue 
der ceylonesischen Chroniken keine hohe Meinung hegen, in- 
dem auch da, wo noch ein Kern geschichtlicher Wahrheit vor- 
handen ist, er unter einem Schwulst von tJbertreibungen ver- 
borgen steckt, so macht doch in dem vorliegenden Falle und 
nicht zum wenigsten wegen der inschriftlichen Angabe der 
Bericht im ganzen den Eindruck tatsachlicher Begriindung. 
Wenn es in der Chornik ferner heiCt, daB Asoka siebenzehn 
Jahre nach seiner Krdnung, also im Jahre 242, die Mitglieder 
der Monchsgemeinde zu einer groBen Versammlung in seiner 
Hauptstadt Pataliputta berief, und daB aut' dieser Versammlung 
der Kanon der heil. Schriften endgultig festgestellt und die Aus- 
breitung der Lehre durch Missiontire angeregt wurde. so steht 
auch diesen Angaben ein verniinttiges Bedenken nicht entgegen. 
Man braucht darum noch nicht die vielen abgeschmackten 

1) Edikt XIII nach der Khalsi- und Shahbazgarhi-Version. Der Name fiir 
Ceylon ist Tambapamni. Vgl. Edikt von Sahasram u. Rupnath (bei Senart II, 
196), wo es heiBt, daB 2.i6 Missionare ausgeschickt warden. Die Bedeutung 
des Mahavamsa fur die Feststellung geschichtlicher Daten ist gleichwohl keine 
geringe. DaB es gelungen ist, jenen Kbnig, der sich in den Inschriften immer 
nur Piyadasi nennt, mit Asoka zu identilizieren, verdanken wir dem Mahav., 
welcher berlchtet, daB Asoka auch Piyadasi hieB. Die Sendung von Missio- 
naren (nach neun verschiedenen Gegenden) beruht alier \\ ahrscheinlichkeit 
nach auf Wahrheit, denn von einem, Majjhima mit Namen, von weichem es 
heiBt: er (Asoka) sendete den .4Itesten M. nach dem Lande Himavanta (der 
Himala.vagegend), pesesi Majjhimam theram Himavantapadesakam, hat man zu 
Samhi in einem Dagoba (tumuius) ein Reliquienkiistchen gefunden mit der 
Inschrift: Majjhimasa Himavatacariyasa, des Lehrers vom Himavat, und die 
Schriftzuge gleichen denen der A.soka-Edikte. Solches und .^hniiches iaBt die 
historische Treue des Mahav. in gUnstigem Lichte erscheinen, wenn man auch 
dieses Werk, welches ja ein Kunstgedicht ist, nicht mit europaischem MaBstab 
messen darl. Vgl. Winternitz, Gesch. d. ind. Lit., II, 171. 
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Anekdoten, die hier wie uberall in indischen Qiiellen die ge- 
schichtliche Wahrheit verdunkeln, in Kauf zn nehmen. 

Keine griechische Chronik versieht ims mit einer iihnlichen 
Nachricht. Nicht einraal aut' den Namen Buddha stoBen wir 
bei irgend einem griechischen Geschichtschreiber oder Schrift- 
steller. Erst Clemens von Alexandrien im dritten Jahr- 
hundert n. Chr. tut seiner Erwahnung mit dem Beifiigen, dafi 
Buddhas Anhiinger in Indien ihn wegen seiner iibergroBen „Er- 
habenheit" wie einen Gott verehrt haben *). 

6. Man hat Asoka mit Konstantin d. Gr. verglichen. Der 
Vergleich ist darin zutreffend, daB beide Herrscher Religions- 
edikte erlieBen und daB, die Treue der buddhistischen Chronik 
vorausgesetzt, unter beider Regierung zur Schlichtung gewisser 
Differenzen eine Zusammenkunft (Konzil), hier der Bischofe, 
dort der Altesten (Theras), abgehalten wurde. Wenn Asoka 
gleich dem christlichen Konstantin sich zum Schirmherrn einer 
religibsen Genossenschatt aufwarf, so diirfen wir indes nicht 
auBer acht lassen, daB der eine sich auf die Seite einer bisher 
bedrangten und vert'olgten Kirche stellte und ihr staatlichen 
Schutz gewahrte, der andere hingegen durch seinen Bbertritt 
zum Buddismus dieser Religion, die ohnehln in ihrem Bestande 
in keiner Weise gestort und behindert war, die Sonne seiner 
koniglichen Gunst zuwandte. 

Indem wir es bei diesen Notizen iiber den merkwiirdigen 
Mann bewenden lassen, mit welchem. was Hoheit des Strebens 
betrifft, von alien indischen Regenten sich nur Kaiser Akbar 
im 16. Jahrhundert vergleichen laBt, beschlieBen wir dieses Ka- 
pitel mit dem sogen. Edikt von Bhabra, wie es Senart nennt, 
dessen ubersetzung wir hier folgen lassen^). Leider sind wir 
in Bezug auf den wichtigsten der darin erwahnten Punkte — 
die zum Studium empfohlenen Lehr-Abschnitte — auf Vermu- 
tungen angewiesen, und es w'aren daher bestimmte Schliisse 
daraus auf den Bestand des buddhistischen Kanons zu Asokas 
Zeiten gewiB voreilig, weswegen wir auch friiher, als uns die 
Frage nach dem Alter dieses Kanons beschaftigte (S. 9 L), ihnen 
welter keine Beachtung schenkten. 

.,Der Kiinig Priyadarsin begriiBt die Genieinde von Magadha und wiinscht 
ihr (iliick und Gcsundheit. Ihr wisset, Ehrwiirdige. wieweit in Hinsicht aut 

') Strom. I, 1.-; § 71 fp, 359 ed. Potter). 

-) Smart. I.es inscriptions de Piyadasi, II, 197 ft. 
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Buddha, das Uesetz (dhamma) und die Gemeinde (sangha) meiiie Hochaehtung 
und meine Fursorge geht. Alles, ivas von dem erhabenen Buddha ge- 
redet wordon ist, ist gut goredet (bhagavatfi buddhena bhasite save se 
subhasite), und was ieh. Ehrwurdige, mit nieinem eigenen Willen anordnen 
kann: daS dieses Gesetz von langer Dauer sei, das wiinsehe ich. Dies sind 
z. B., Ehrwurdige, Stucke, die sich nut das Gesetz beziehen , der vinayasa- 
mukasa (Lohro der Ordnung Oder Disziplin), die aliyavasas (ariyav . d. i. die 
Krafte dor Ariyas, der Edien), die anagatabhayas (die bevorstehenden Gefah- 
ren). die munigathas (die Liedstrophen des muni Oder WeisenJ, der upatisa- 
pasina (die Fragen des Fpatissa, s. S. 61), das moneyasuta (der Traktat von 
dem moneya oder der Vollkommenlieit) und die Prcdigt. die der erhabene 
Buddha an RShuIa gehalten hat, und die mit der (Lehre von der) Liige an- 
fangt. Ich wunsche, daB die zahlreiehen bhikkhus und bhikkhunis, ebenso die 
upasakas und die upasikas diese Stucke des Gesetzes vernehraen und belier- 
zigen. Darum, Ehrwurdige, babe ich dieses schreiben lassen, damit man 
meinen Willen kennt." 


Slebentes Kapitel. 

Buddhismus und Christentum, 

I. 

Die Pali-Pitakas und das Neue Testament. 

1. Dem Plane getreu, dessen Linien wir auf den ersten 
Seiten zogen, haben ivir das tTuheste Stadium des Buddhismus 
quellenmaflig beleuchnet. Auch bei dem im Folgenden zu unter- 
nehmenden Versuche, den Buddhismus dem Christentum 
gegeniiberzustellen, halten wir uns an die alteren Pali-Schrif- 
ten. Wir glauben namlich, daB ohne eine strenge Scheidung 
zwischen alteren und jiingeren Quellen weder iiber (angeb 
lich) Buddhistisches im Christentum noch iiber (angeb- 
lich) Christliches im Bu ddhismus niemalsKlarheit geschaffen 
werden kann. Da nun diejenige Gestalt des Buddhismus. welche 
wir aus den alteren Quellen kennen gelernt haben, ein zeit- 
liches Vorrecht vor dem Christentum besitzt, so ist dadurch 
von selbst ausgeschlossen, daB dieser Buddhismus sich christ- 
liche Anschauungen angeeignet habe. Von Christlichem im alteren 
Buddhismus konnte also nur noch etwa in dem Sinne geredet 
werden, wie man auch schon von Christlichem im Platonismus 
geredet hat. 

Aus demselben Grunde aber, aus welchem es chronologisch 
unstatthaft ist, anzunebmen, daB das historische Christentum den 
Buddhismus der alteren Pali-Werke beeinfluBt habe, kiinnen auch 
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die jiingeren Pali- Oder Sanskrit-Werke, insbesondere die sogen. 
Buddha-Epen (der Pali-Kommentar zu den Jatakas, das Buddha- 
carita, der Lalitavistara, das Abhiniskramana-Sutra, das Saddhar- 
mapundarika usw.), welche samtlich nachchristlichen Ursprungs 
Sind, keine Beitrage zu unsern Evangelien geliefert haben. Sogar 
Seydel'), dem es sonst in seiner „buddhistisch-christlichen 
Evangelien-Harmonie“ auf eine Ungenauigkeit mehr oder weni- 
ger nicht ankommt, weiU die chronologischen Schwierigkeiten, die 
seiner Hypothese iiber die Einwirkung der Buddha-Legende 
auf die neutestamentliche Darstellung des Lebens Jesu im Wege 
stehen, nur durch die Annahme zu umgehen, dafi ein alteres 
(einmal fiir allemal verlorenes) buddhistisches Legendenwerk, 
dessen Bearbeitungen uns in den jiingeren Buddha-Epen vor- 
liegen, den Evangelisten oder vielmehr einem poetisch ange- 
legten Christen, dessen Evangelium die Evangelisten benutzt 
haben, zur Vorlage diente^). Wie viel naher hatte es da doch 
fiir Seydel gelegen, wenn, wie er glaubt, der Parallelen zu viele 
und zu auffallige sind, und die Buddha-Legende nur einem kleinen 
Teile nach friih genug bezeugt ist, um fiir die Evangelienfrage 
in Betracht zu kommen, aus den kanonischen oder auch aus 
den apokryphen Evangelien jene Bereicherungen abzuleiten, 
welche das Lebensbild Buddhas in der Folgezeit erfahren hat! 

Syrische Christen gab es in Indien (Malabar) angebllch®) 
schon am Ende des zweiten Jahrhunderts. Im sechsten Jahrhun- 
dert war Kalliana Sitz eines christlichen Bischofs, und ein Jahrhun- 
dert spater (635) berichtet uns eine Inschrift aus China iiber die 
Missionstatigkeit eines nestorianischen Christen namens Alopen 
unter den Chi nesen “*). Es standen also mehrere Wege offen, 

'1 Vgl. jetzt Garbe, Indien und das Christentum, S. 14 f. 

Die Buddha-Legende und das Leben Jesu nach den Evangelien, 25. 

So ganz sicher ist das nicht! Man vergleiche dazu Garbes Bemer- 
kungen (S. 147 If.), aus denen zu entnehmen ist, daB, wenn Eusebius berich- 
tet, Pantaenus sei als Missionar nach Indien gesandt worden, darunter Siid- 
arabien zu verstehen ist. Danach ist die Behauptung von Hopkins (India old 
and new, p. 141), ..that Pantaenus was expressly sent to teach te Brahmans 
in India, and found a Christian church already established there in 190A. D.“, 
zu bturteilen. Die ersten christlichen Kolonien sind nach Garbe in Malabar 
in der .Mitte des \ierlen Jahrhunderts von verfolgten persischen Christen ge- 
giiindet worden. 

L-* ■A.ngaben iiber die Stadt Kalliana {KaAAidva, Sanskrit Kalyana 
o er Kalydni. wahrscheinlich die alte beriihmte Ortschaft 33 engl. Meilen nord- 
osthch von Bombay! stammen von Kosmas Indikopleustes. dem Verfasser eines 
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auf welchen christliche Bestaiidteile der Biiddha-Les'ende ziige- 
I'iihrt werden konriten. 

Wii’sind f'reilicli der Aiisiclit, daBohnezwingende Griindeder 
Historiker nioht zur Annahme der Eiitlehnung aiis einem freinden 
Literaturkrcise greifen dark Allein falls mm eiiimal auf Gtimd 
des bunten Materiales, welches Seydel zusaniniengetragen hat, 
von den beiden Annahmen, einer buddhistischen Einwirkung 
und einer christlichen, iiberhaiipt eine gemacht werden niiiCte, 
so hfitte jedenfall.s die letztere keine soiche chronologische Ke- 
dcnken gegen sich wie die erslere. Denn die biographischen 
Aphurismen in nnserer kanonischen Pali-Litcralur wiirden Sey- 
del aueh da, wo sie sich vereinzelte C'bergriffe ins Wunder- 
bare erlauben, nie auf den Gedanken gebracht haben, an eine 
Entlehnung der e\angelischen Geschichte aus dein buddhistischen 
Kreise zu giauben, wenn er sie in der uns hherlieferten Ge- 
stalt gelassen hatte. Nicht also liir Seydel, welchem unter 
der Arbeit die Deniarkationslinie zwischen Alterein und Jiingerem 
verloren ging, wohl aber fur uns, die wir den Angaben der 
iilteren Pali-Schriften folgen, hat, rein historisch genornmen. 
die Frage nach dem Buddhistischen im Christentiim allerdings 
den Wert einer Frage. 

2. Anklitnge einzelner Redefiguren, Bilder und Gleich- 
nisse, atich des einen oder andern geschichtlichen oder quasi- 
geschichtlichen Ereignisses an biblische, alt- und neutestament- 
liche, linden sich genug in den Pali-Pitakas, und es soil eine 
Anzahl derselben unten zusaminengestellt werden. 

Was beweisen nun aber diese .\nklange2 Beweisen sie, 
dab in vorchristlicher Zeit ein Ideenaustausch zwischen Indien 
und Paliistina stattfand, und dab deinnach auch politische oder 
kommerzielle Beziehungeu der beiden Lander bestanden haben'.’ 
Oder legen sie die Annahme eines solclien Ideenaustausches 
auch nur fiir den Fall nahe. dab ein Verkehr zwischen Indien 

.,liuarstr;iubi'nfleii Wc'i'ko.T:", dor ..('liristllchon Tdpotrrapliic '. aus dem li. .fahi ti. 
n. Clir.. woniber ni.iii bei Garbo S. l.')i) nu<’liloson may. - I bor don nostiiria- 
nischon .\[i.ssi()nur .Vlopoii odor Olopan oboiida S. 1st and Jldkiii'-, t'liiiio-o 
Huddhijini. — Dio .Stroitl'rayo iiboi ilio .\n\vosoiilioit <los .Vimstels ’Ili 'nia.s in 
tndion ttiirdo boi dor I ntorsuolmiiy iibor das Ki ad ri a y •' a ohri.s 1 1 io li e r 
l•'lonlo^lo in indisolio 1 il i' o n k i oiso, .ilso uoiiii os sioli om d.is A orhallni-. 
dor Junyoron buddiiistisi'hoii Logciidetnverko zur noutostainontliohoii I.iteratm 
luindelto, alierduigs horanzuziolioii soin. Wir koimon sio l>oj.,eite l;:"on. \ yl 
Garbe. S. 12S ff.. nach doia dio gauze Thomas-I.ogendt ordiehtet ist. 

Hardy, Dor ninldh.sTnii.-- L’ .Uili 1 
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und Paliistlna aiis anderen gescliichtliclu'ii Zeiignissen zii boweison 
wiire, derart, dab sie sicli mir iinter diesor Aniialiine oder besser 
iinter ihr als unter einer andern Atuiahme erklaren lieBeii? Nein, 
nicht nur beweisen sie nicht den Ideenaiistaiisch, die Entleh- 
nung (aus dem indisch-buddhistischen Kreise), so dab folglicli 
aiich daraufhin keine Volkerbezieluingen, direkte oder indirektc, 
postuliert werden diirfen, sondern niclit einmal legen sie, den histo- 
rischen Charakter dieser Beziehungen vorausgesetzt, in jedem 
eiiizelnen Falle eine solclie Deutnng nilher als irgend eine andere. 
Alle') von uns beobachteten Anklilnge machen niimlich 
durchans den Eindnick einer ziifiilligen iind nicht einer be- 
absichtigten Analogic, und was uns auf den ersteii Blick diirch 
seine Ahnlichkeit frappiert, iiberrascbt uns beini inehrmaligen 
Betrachten oit nur noch durch den Kontrast, und in keinem 
einzigen Falle laBt uns die Erkliining aus den eigentiimlichcn 
Bedingungen, sei es der Personen oder der Verluiltnisse u. dgl.. 
im Stiche. Jedenfalls hat sich bisher fiir die Beeinnussung des 
Neiien Testamentes durch buddhistische Ideen kein zwingender 
Beweis fiihren lassen; so viel ist ganz sicher. 

Was wir aber iiber den vorchristl ichen Verkchr der 
Inder mit den Juden wissen, ist faktisch gleich Null, Die 
bekannte ceylonesische Chronik, der Mahavarnsa aus deni 5. Jahrh. 
n. Chr., will freilich wissen-), daB es in Alasanda (Alexandria), 
der Hauptstadt im Lande Yavana (Yona), um die Mitte des 
2. Jahrh. v. Chr. buddhistische Mbnche in so groBer Zahl ge- 
geben habe, daB danials BO 000 zur Grundsteinlegung des Maha 
Stupa zu Ruanvelli nach Indien ziehen konnten. .\llein wenn 
es ihrer auch nur BOO oder noch weniger waren, und ini iibrigen 
die Angabe einen historischen Hintergrund hat, so ist doch das 
-Ylasanda, die Hauptstadt von Yavana, unter keinen Unistiinden 
.\le.xandria in Agypten, sondern schon darum, weil Yavana in 
der Sprache der Inder vorzugsweise das griiko-baktrische Reich 
bezeichnete, Ale.xandria am Kaukasus. So mag immerhin an 
diesem fiir die hellenische Welt verlorenen Posten eine Nieder- 
lussung buddhistischer Mbnche im zweiten vorchristlichen Jahrh. 
bestanden haben, ohne daB ein griechisch-rbmischer Schrift- 
steller davon Notiz nahm. In der Hauptstadt der Ptolemiier 
hingegen hatte eine solchc Niederlassung kaum unbemerkt 
bleiben kbnnen. Noch auffiilliger wiire es, wenn Clemens 

■) Uoch vgl. .\n!iii'i-kiin<i S. 1S7 


-) -MaliSv. 0(1. Tumour, p 171. 
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vdii Alexandri(‘n, trotzdein ihni Buddhas Name and eine auf 
die Vergiittenm^ dieses Mannes bezugiielie Xaehricht zu Oliren 
gekommen war (S. 1 74), nichts von dem Auientliaite biiddhi- 
stischer Miiiiehe in seiner Vaterstadt erfaliren haben sollte. 
Derselbe Clemens gibl sicb aber aucb da, wo er (an einer 
andern Stelle seiner Stromata) einen indischen Orden von Per- 
sonen beiderlei Geschlccbts bescbreibt ‘), welcbe aeuvui (arhuts?) 
genannt warden, ehelos lebten, sicb der Wahrbeit (dbamina?) 
liingaben and eine Pyrainide (thOpa?) verelirten, unter welelier. 
wie sie glaubten, die Reliquien eines (loltes (Buddhas?) rutien 
sollten, durcliaus nicht den Anschein, ais babe er das, was er 
von diesem Orden weiB. aus persbnliclier Kenntnisnahmo ge- 
scbiipB, sondern er redet vielmehr wie einer, der anderer 
(Alexander Polybistors?) Angaben wiedergibt. Audi jener Inder 
Zarmanocbegas (Sramana Osesa?)") aus Bargosa (Barygaza, j. 
Baroclie?), der in Begleitung einer Gesandtschalt auf der Reise 
an den Kof des riimiscben Kaisers Augustus sicb in Atlien mit 
liidielnder Mieiie den Flanimen des Scheiterliatifens, den er fiir 
sicb erriclitet, (ibergeben liatte, uni, wie seine Grabscbrift ver- 
kiindigte, nacb der Sitte seines Landes die rnsterbliclikeit zu 
erlangen, war verniutlicb ein jainistiscber uiid kein buddbi- 
stischer Asket, aus (7riinden, die gerade in diesem (asketischeii) 
Selbstmorde zu liegen scbeinen. N’icbt einmal jene Inder, welcbe 
Dio Cbrysostomus ■'’) am Anfang des zweiten Jabrb. n. Cbr. ztiin 
Beweise dafiir anfiilirt. daii Alexandrien cine nationalitiitenreiebe 
Stadt sei. kdnnen Buddbisten gewesen sein, da sie bffentlicbe 
Scbauspiele wie die iibrigen Leute aus dem \'olke besucliten. 

Von einer jiidiscben Ausiedlung in Indien oder einer 
regelmaBigeii Handelsverbindung zwisclien Paliistiiia and Indien ^) 

1) Strom. Ill, 7. 

Strabo X\', 1, 71!) ; vgl, PI'it . Vita tiO, — Lassen, Ind, .Vltertiiiiisk. 
Ill, i'lll vermiUet. (tail /.u(>iiarii/i',yu; = skr. sramana aear.va, (1 i l.ehrer ili r 
■sramaiias (tier buddhi.stischen Moticlie) sei. Kinfaolk-r srheint es zii .sein 
sramana als Sl.nKlesbezeichiumg. \Me /. I!. Samaiia llotama ii tlgl.. uinl t'/G'L- 
oiier vielmehr Oryiy/ag als Noni propr. /.ii nebtnen. Mi'llejebt - I 'vsa il.i 
dieses ein iiulisehes ahiihcli laiitendes .\om. propi. isl: vii lleielu andrrs. 

0 Vgi Oral .X.X.XllI. \ol I. p 1)71’ eil. Itidske. 

') Die r.,;:iisr!if Haiidelsllotte .-.lellte mi 2 .laliili n ( iir. und \ 
aiieli seiiiii; iniher {‘inin regelir.ailigeii X'erkebr z'>vi-.eln'n Mmis Huimih-, am 
Uoten Meere uiid .Xrabiei). C’e.vloii and .Malabar iiii. U.is'ejreii se.'ieiu yi'- 
wagt zu sein, mit Hunter (The India Lnipire. 201 1 I \on einer lediheheii 
Kolonie dasolbst zu redeii. Den Beweis lur den daiiialieen Bcslaiid eim r stil- 
eheii Kolonie ist iliinter scliuldig geblieben. 12* 
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aber enthiilt keine indisclie Oder judische Chroiiik eine Meldun»-. 
imd alls diesem Schweigen, z. B. in deni jerusalemisclien Syna- 
gogenkatalog, sclilieBen wir mit Recht ’), daB. ivenii aueh viel- 
leicht ab nnd zu handeltreibende Jiiden nacli Indien kamen 
Oder sicli dort niederlieBen, Paliistina and Indien gieichwobl 
iiir einander eine terra incognita waren. Aber auch angeiiom- 
inen, daB eine regelmaBige Handelsverbindung zwischen Palii- 
stina iind Indien bestanden hiitte, so wiirde es sich doch sehr 
I'ragen, ob wir iiberliaupt Lenten aiis dem Kaufinannstande so- 
viel Interresse imd Verstiindnis fiir fremde Religionsanschan- 
iingen zntrauen diirfen, als hinreichend ist. damit dieselben fiir 
ihre Person in die Lehren.des Bnddhismus eingeweiht werden 
and andere in sie einweihen konnen-). Bekiagen es docli so- 
wobl Strabo als Plinius^), daB die Kaafleute ibrer Zeit, welche 
Indien besachten, die Kenntnisse iiber dieses Land nicht erwei- 
terten, and Strabo wie Plinias wiiren schon froli gewesen. wenn 
nnr die geographischen oder natargescliichtliehen Forscluingen 
einigen Nutzen aas diesen za Handclszwecken anternommenen 
Reisen geschbpft hiitten. 

Es ist richtig, daB die Jiiden mit Vblkern in Verkehr stan- 
den. welche, wie z. B. die Perser, Indien griindlicher kannten, 
and daB sie somit aus zweiter oder dritter Hand baddliistische 
Ideen. Legenden a. dgl. za beziehen Gelegenheit batten. Diese 
(ielegenheit war ihnen allerdings geboten. obschon aacli bier 
die Frage wiederkelirt, iawieweit diese anderen X’blker, z. B. 
die Perser, sich in vorchristlicher Zeit am indische, insonderbeit 
buddbistische Anscbaiiangen bekiiininert baben, oder, obne aaf- 
zahbren, gate Zoroabtrianer za bieiben, bekiiinmern darlten. 
Aach erwabnt bvbnig .-\soka in seinem beriibniten XIII. Felsen- 
edikte nicht die Perser, wohl aber nennt er Antiochus II. von 
Syrien (.Arntiyoga), Ptolcmaas Philadelpbas von Agypten (Tala- 
inaya), .Antigonas (ionatas von Ivlazedonien (Amtekina), Magas 
von Cyrene (Maka), .Vlexander II. von Fipiras (.Mikasadala) and 
riilimt sich, daf) man aucli bei ihnen die ,,Gesetzeslebren des 
(idttergeliebten" befolge *). Warimi also nicht lieber eineni dieser 

') fill llr.-lt/ lit’sth ,liT ,Jl|rI(>i| 1SS1, ill, 2.SZ 

■' Oai-h-, .S, -j;’, I-'I .) Sir.ih'i \V, 1. 1, PIm, .\,it liist. If, l.'i 

Ihi 1 .t.ihrh \ I In' .dl.T.'ling,,. wtc wie ate i'ltivtis. tit' 

it lilt .iKiaie, I. r; i-iNoli.'n. (Mil paitlii-di.-r K.inig Pdk.ioe, St.lin 

(l eOr.p Me, Smiim fi'i boit iinii ini .Si.-ijosz.iii ,uioh .Joru.s.ii,. ii beti'cton, bis ihn 
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Volker die \'ei'mittlerrolle anvertrauen, zumal wir wihsen, dalJ 
in spaterer Zeit beispielsweise die Syrer sich meisterhaft auf 
diesen Dienst verstanden haben? Juden und Syrer siiid ^prach- 
verwandt, und genieinsame Handelsinteressen verbandcn beide. 
Es scheinen bier also sclion eher die Bedingungen gegeben 
zu sein, urn dem Buddhisnius nach Paliistina die Wege zu 
bahnen. Indes mahnt zur Vorsicht t'iirs erste, daB wir von 
einer syrischen Bearbeitung buddhistisclier Stoffe vor dem sie- 
benten Jahrhundert n. Chr. nichts wissen, und daB die erste 
syrisclie Bearbeitung wieder die einer Pehlevi-(persischen) Be- 
arbeitung aus dem sechsten Jahrliundert n. Chr. eines ver- 
lorengegangenen buddhistischen Werkes ist und fiirs zwei te, 
daB jene „Gesetzeslehren“. von welcdien Asoka, eineriei ob 
mit Recht Oder Unrecht sagt, daB sie weit und brcit befolgt 
werden, eine sogen. allgemeine Moral waren ohne jedes Dogma 
und ohne jede Andeutung iiber das Leben dcs beriihmten „Ge- 
setzeslehrers“. 

Und wenn auch wirklich irgendvvo ein gceigneter Zwischen- 
hlindler aufzufinden, d. h. wenn es glaubhaft zu machen ware, 
dafi irgend ein Volk es sich angelegen sein lieB. buddhistische 
Ideen unter den Juden zu verbreiten. so miiBten wir immer 
wieder nach den Spuren fragen, welche dieselben in der vor- 
christlichen jiidischen Literatur zuriickgelassen haben. 
Denn daB sie nirgends als in der neutestamentlichen vorhanden 
sein sollen, kann man doch kaum fur moglich halten. Gewisse 
Schriftsteller “) nun zwar, welche es sich gern bequem machen, 
indem sie die Fiihrerschaft iiber ihre Vernunft der Phantasie 
iiberlassen. haben kein Bedenken getragen, auf die Wahlver- 
wandschaft des Essenismus mit dem Buddhismus hinzuweisen. 
Die Essener waren Asketen, welche mit den buddhistischen dies 
gemeinsam hatten, daB sie den FleischgenuB und die Ehe ver- 
schmiihten und dem Tierschiitz das Wort redeten. anderseits 
aber, cntgegen der Praxis der buddhistischen IMbnche. auch 
Handarbeit trieben. Werden wir sie darum also als das ,.feh- 

der riimiselit' FoldiR'rr P Vontidius Ba-siis (;i.s v Clir I aiil's Haupt selling 
.\lleiii Pakoi'iis liatto andoro Dinge zii tun al.s fur doii Buddhismus Propaganda 
zu machi'ii 

') Vgl Rhys Davids. Buddhist Birth Stones, vid I. p. LXX.X ff : .XCIIt If 

-) z B. Bunson. The .\iigtd .Messiah ot Buddhists. Esseiies and Christians. 
Loudon tSSII; Lillie. Piiiddhism in I'hristeiKloni London |ss.‘i 
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lende GIied“ zu betrachten liabon? Keinoswegs. Oder wiire 
es niclit thbrielit, wenn sich irgondwo oin Vegetaiiaiicrbiiiul 
Oder cin Tierschutzverein aidtiit, ohne weiteres zu vermuteii, 
dab der Buddliisnius hier die Hand im Spiele babe? Nachdeni 
abcr neuere I'ntersuchungen ') iiber das Essenertum diesem 
seine richtige Stellung in der Geschichte des Judentums ange- 
wiesen und gezeigt haben, daB die agyptischen Therapeuten, die 
angeblichen Agenten der buddhistischen Lehren und Einrich- 
tungen bei den Essenern, eine Fiktion der pseude-philomischen 
Schrift de vita contemplativa sind, sollte heiitigentags kein 
unterrichteter Menscb mehr das Marchen von den buddhisti- 
schen Mdnchen in Palastina nacherzahlen. 

Auch das geiibteste Auge vermag in der ganzeii jiidischeu 
Literatur vor Christus oder zu Christi Zeit nicht eine einzige 
Episode aus der Buddha-Legende zu entdecken. Wie unwahr- 
scheinlich also, daB nur in den Evangelien sich Niederschlage 
derselben sollten erhalten haben! Und zwar soil, wie Seydel 
annimmt, dies auf ein absichtliches Schaffen zuriickzufuhren 
sein, da die Zeit zwischen Jesii Tod und den Evangelien keiiie 
Zeit der (unabsichtlichen) Mythenbildung mehr war. Uiese Ab- 
sicht aber liiitte doch wohl bei alien denjenigen, welche Jesus 
entweder personlich gekannt oder ihn durch seine personliehen 
Freunde kenuen gelernt hatten, Verstinimung hervorrufen miissen. 
Darum wiire es vor .\blauf des ersten Jahrhunderts nach Jesus 
sicher, wahrscheinlich aber auch noch spiiter, ein Ding der I’n- 
mdglichkeit gewesen, eine absichtliche Fiilschnng mit den Tat- 
sachen des Lebens Jesu durch .Aul'nahme buddhistischer Sagen 
in dasselbe vorzunehnen. Von keiner Seite aber horen wir, daB 
die Treue des evangelischen Berichtes beanstandet worden sei. 
Nieht einmal Celsus oder Porphyrins gingen von hier aus zuin 
.\ngriff auf das Christentum iiber. Und wenn die groBere Ver- 
herrlichung Jesu den Beweggrund zur F’iilschung abgegebeu 
haben soil, so kann man sich wieder nicht erkliiren, wieso die 
Evangelien hinter ihren buddhistischen Vorbildern weit zuriick- 
geblieben sind, wiihrend sonst anerkanntermaBen die ('bertrei- 
bungen sich im Fortgang erhcblich steigern. Wir verfolgeu 
iliese Gedankcn nicht weiter. Die Wege, die Seydel einge- 
schlagen hat, waren so schleclit gewiihlt als mbglich. Da er 

') \ u:I [.iKMiis, Prr Itssenisniiis in scincin Vrrliiiltnit, ziim •indentimi, 
ISM 75 u 
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die einfache Regel des divide et impera, d. h. scheide (und 
Raum und Zeit sind doch die ersten Scheidungsgriinde!) und 
lierrsche! ubersah, so bcgegnete ihm das MiBgeschick, seinen 
Namen mil einer Hypothese in unsterblicliem Andenken zu ver- 
binden, die heute in volleni Umfange jedenfalls von niemand 
inehr aufrecht erhalten wird, so sehr man auch anerkennen 
mufi, da6 Seydel die Behandlung der Frage als der Erste wissen- 
schaftlich gestaltet hat. 

3. So vor dem Verdachte sicher, in der nachfolgenden Zu- 
sammenstellung ein Gegenstiick zu Seydels „buddhistisch- 
christliclier Evangelien-Harmonie“ zu liefern, reihen wir 
der Ordnung nach, d. b. nach den Tipifaka, einige Stellen an- 
einander, bei welchcn vielleicht auch der Leser ebenso unwillkiir- 
lich an die nebenan gestellten biblischen Stellen erinnert wird. 

I. Aus dem Vinaya-pitaka'). 

1) M. I. (). 32 — Joh 1. 39; Matth. 4. 19. 

Buddha sagt bei Borufung der ersten Jiinger: ehi bhikkhii. komm Munch! 
usw. — Christus: tnyai&t, kominet' fifi'it <>.tA7w uoi'. wohlan! inirnach! usw. 

Buddha gibt dem ersten der von ihm gewonnenen Jiinger einen Bei- 
namen, Kondannu erhieit den .Nanien .Vnfmtakondanna. d, i. K.. der (die Lehre) 
verstanden hat. — Simon soil von nun an Kephas heilien. d. i. Petrus. 

2) M 1. 11. 1 — I.uk. in. I. 

iiuddha sendet mit einer Ausprache (>0 bhikkiius aus. jedoeli einzeln. 
— Christus sendet die 72 aus .je zu zweien. 

:ij M. I, 23. () — doll. 1. 42. 

Sai'iputta sagt zu seinem Freunde Moggailana : Freund, ieh iiabe (ias 
Kvvige (amata) getunden. — .Andreas sagt zu seinem Bruder Simon: Mir haben 
den Messias gefunden 

4) M. V. 1, 2t) — Matth 7. 24. 25. 

Die buddhistische Selirilt enthiilt den Vcrgleieh eines, der aile seine Be- 
gierden uberwunden hat, mit eincni I'elsgebirge. So wie dieses, ub auch 
Sturm und Kegen aus atien vier M indgegenden daraul losprallen, dennoch 
nicht crschiittert wird. so auch jener nicht. ob auch aiie Sinnengentisse ihn 
umgeben. — Im F.vangelium vcrgleicht Christus einen, der seinMort hurt und 
bet'oigt, mit einem auf Feisen gebauten Hause. Kegengusse, Masserliuten, 
M'indc stiirinen auf das Haus ein, aber es fallt nicht zusammen. 

o) .M. Vlll. 1, 4 — 2, Mos 2. 2 ff. 

Der kunigiiche Prinz .\bha.\a sieht ein Korbclien aid' einem Selimut/.- 
iiaulen, um welches sicli Krahen versanimelt liatten l.s war ein von seiner 
Mutter ausgesetztes Knablein darin. Der Prinz gibt lietehl, das Knabiein in 
den Palast zu bringen und es .\mmen zu iibergeben. damit diese es siiugon. 

D M'egen der Abknrzungen der Xitel dor bmidhistisehen Merke s. n. 
■Anhang It. 
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Well lum die Ia’IiIo zuni Prinzon gosagt hatten Ob iebt (ji\ati), iianiite man 
os .Iivaka, d. i den Lebeiidigeii. und wed der keiiiglielie I’riiiz es liatte uuf- 
er/iehen iasst'ii, nannte man e^ Knmrirabhacca, il. i. den \'nin Pidazen Aid'er- 
ziigeiien. — Die agyptische Kiiiiigbtochter erblickt em Knableiii in cincm Kiirb- 
chen ini Kebilfe des I ters und lalit es daiin iiii Hause einer liehraischen I'rau 
(der Mutter des Kindes) siiugen. Die Koiiigstoehtor uamite es spater Moses, 
d. i. den aus dem Wasser Gozogencn. 

6) C. VII, 3, 7 — Job. 18, 6. 

Devadatta, der abtriinnige .lunger Iluddhas, hatte Mlirder gedungen, urn 
den dim verhaliten Lelirer aus deni W'ege zu raumen Ais nun einer der 
Murder mit Schwert, Schild, Kocher und Dogen bewaffnet in Buddhas N'lihc 
kani, ward er von Schrecken erfnilt. verlor die Fassiing und stand wie lest 
gebannt. — Die von .ludas angefnhrte Kulte ueieht aid' das Wort .Jesii: ..ieli 
bin es" ziiriiek und fallt zur Krde nieder. 

II. Alls deni Sutta-Pitaka. 

7) D. Tev. S. 1. 15 — Mattli. 15, 14: Liik. G, 39, 

.\ul' der einon Scito wcrden die Weisen, welche sicli der Kenntnis der 
drei Veden ruhmen. verglichen mit Blinden. von denen sich einer an deni 
aiidern festhalt und doch kciner etwas sieht (andhavoni parainparani sunisattu), 
und auf der andcrn Seite vergleicht Christus die Fliurisaor mit blinden Fiih- 
rcni von Blinden (6i\i,yoi firriv ivrfXol ri'rf Xi'iv). 

8) D., M. P. B. 1, 7 — Philipp. 3, 13. 

■Man hat luir Gliick. sagt Buddha, wenn man auf dem Wege (naeh dem 
Nirvana) nicht darum Rast macht well man bercits etwas Ueringeres (was 
aiif dem Wege liegt) erreicht hat. — leh vergesse, .sagt der Apostel, was 
hinter mir liogt, und strecko mich aus naeh dem. was vor inir liegt, dem vor- 
gestcokten Ziele eile ieh zu iisw. 

9) D.. M. P, S 2, 2 4 — Liik. 7, .37 If. 

Die Coiirtisane .Ainbap7ili darf Buddha beuirteii, setzt sich luieti aiifge- 
hobener Mahlzeit auf einen Schemel nebeii Biiddlia nieder und bietct ihm ihr 
Bcsitztiim zum Gesclienk an. — Fin Weib, das eine Biindorin in der Stadt 
war. kommt in d.ls Hans des Pliarisiiers, der desus zum Mahle geladen hatte. 
und bedient .Jesus, welelier ihr die Siinden vergibt und sie lieiiit. in Frieden 
hinziigehen. 

10) D,. M. P. S, 3, 14 — Matth. 21, 21: Mark. 11. 23. 

Buddha sagt: Finer, der Herrschaft besitzt uber sich selbst, kann dureli 
iingestrengte Bctrachtung niaehen. dal! die Frde sich bewcgt, zittert und er- 
.sehiittert wird. — .Jesus sagt, daU, wer Glauben hat und nicht zweitelt, Berge 
\on ilirer .Steile bewegeii und macheii kanii. dati sie sieh in.s Meer stiirzen. 

11) D. ,M. P S, t. 17 -.50 — Matth. 17, 2: Mark. 9, 2: Liik. 9, 29. 

i'.ine \rt \ erklaruiig trat gegen Finde seines Daseins (am letzten Tage) 

hei l.nddha ein Die Haiitfarbe desselben ward hell und klar, so datl dancben 
selbst die goldenen Kleider ihrcn Glanz verloren. — t'hristi Verklarung auf 
de'ii III, ill ir ging seiu 'ni I.oiih'n voraiis und davnn heitit es si'in .\ngesieht 
biiehtete wie die .‘■'onne und seine Kleider wiirden weit! wie der Behnee. 
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i:;) I)., M. P. S. b, 10 — Philipp. 2, 12. 

lioddlias lotzte Worte laotcn: Wirkct oner Hcil niit Eifer! (aiipamadcna 
.‘iamiiadetlia). — Dor Apostel schreibt' Wirket euor Heil iiiit I'urcht mid Zittoni! 

i:i| [).. M. P. S. 0. 14 — .Mattli. 27, 51. 

Bei Buddiias 'rod ontstand cin fiirchtbares Erdbobeii. -- Aliiilioh bci 
Cliristi Tod. 

14) D.. Maha-Sudassana-S. 1, 4 — Apok. 21, 19 — 21. 

Die Stadt des „groCeii Kdnigs der Herriichkeit" Kusavati war uiiigebcn 
von sieben Wallen. Eincr derselben war von Gold (sovannamava). einer von 
Silbor (rupima.va), einer von Beryll (ve|uriniaya), einer von Kristall (phalika- 
niaya), einer von Agatli (lohitahkaniaya). einer von Korallen (masaragallamaya) 
iind einer von alien .Arten von Edelsteinen (sabbaratanama.va). — Die Maiier- 
tundaniente dor lieiligen Stadt Jcrnsaleni, die .Johannes voiii Himinel herab- 
steigcn sah, warcn geschmiickt init aller ,\rt Edelsteinen. Das erste war von 
.Jaspis, das zweite von Saphir . . . das achte von Beryll usw. 

15) Kh. P. (p. 15) — Matth 6. 20. Lnk. 12. 33. 

In der buddhistischen Schrift ist die Rede von eineni Schatz, den jeder- 
niann besitzen kann. Es ist ein Schatz. der in das Herz gelegt wird, eiii 
Schatz dor Liebe, des Wohlwollens, der MaCigung, ein Schatz. der nicht ver- 
geht, den man nicht mit andern teilt, den kein Dieb stehlen kann. Dor 
Weise mbge Tngend uben. dies ist ein Schatz. der ihm nach dent Tode foigt. 
— Christus mahiit. Schiitze ini Hiinmel zu saminehi, wo weder Rost noeh 
Mottcn sic verzehren and wo Diebe sic nicht ausgraben noeh stehlen. 

16) Dh. P. 127 - Ps. 139, H— 12. 

Der Tod kann dem Sterblichen tiberall itahcn. Man kann itmi nicht ent- 
gchen. nicht im Himniel, nicht mitten im Meere. noeh wenn man sich in der 
Berge Kliifte vorbirgt. — Der Psalmist redet von der .Allwissenheit Gottes; 
Stieg ich gen Himmel. so warest du da; stieg ich in die Hollo, so wiirest du 
da usw. 

17) Dh. P. 12!) — Tob. 4. 16 .Matth. 7. 12; Liik. 6. 31. 

Stellend dich an die Stelle der andern (eigentl. : dich scibst zur Gleich- 
heit. d. h. zum Bilde dor andern gemacht habend) tote nicht und vcranlassc 
keinen Totschlag' — ..Sieh. datl du nienials einem andern tost, was du nicht 
willst, datl dir von einem andern « iderfahre." Oder; ..Win ihr wolit. dad euch 
die Menschen tun, so tut auch ihnen in gleicher M cise." 

18) Dh. P. 157 — Mark. 13. 37. 

Aufforderung zur Wachsamkeit. Sei wachsam' 

19) Dh. P. 394 — Matth. 23. 25; laik. 11. ;!9. 

..Drinnen in dir ist das Dickicht {welches zu lichteii ware), das ,\utiere 
reinigst du." — Christus ruft Wche aus uber die Schriftgclelirten und Pliari- 
siier, wcil .sie den Becher und die Scbussel von auBeii reinigen. iiiweiidig aher 
voll des Raubes und I nflates (Ranbes und Bosheit. laik.) sind. - gahaiiam 
(Dickicht) libers. Eausbiill durch ab.vssus und .M. Miillcr durch ravening, Raubgier- 

20) S. .N. I ragd-S. 5 — Luk. 13. 6; vgl. Matth 21. 19; Mark. 11. 13. 

Derjenige, der keinc Wesenheit (sara. Salt) findet in den Dingcii, wird 

vcrglichen mit eineni. der nach einer Blute sucht aul l eigenbaunien (und keine 
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liniiet). — lioi I.uk. l.'l, (> orzahlt Oiristus das Uloicliiii.s \oin I'oigonbauiii, dial 
oilier in seineii Weinberg goptlanzt liatto. and an deni I'r Friielit siiolite und 
koine land iisw. 

I’ll S. I’raga-S. !t — Ekkies. 1, '1. 

Alios ist eitol (sabbaiii \itatliam idani) — wnrtlioli vmo dor Prodiger. 

22) S. Dhaniya-S. — Luk 12, Iti If. 

Dor Giitsbesitzer Dhaniya front sich an soinom irdisciicii Bositz. wio dor 
roiohe Mann im Evangelium, Buddha an seiner innoren Froilioit. Das „boi 
Gott reich sein“ vvird im Evangelium dem ..reicli soin an irdischom Gut" ont- 
gegengestellt. 

22) S. N. Dhaniya-S. 8—1. Kor. fi, 12. 

Buddha sagt von sich: leh bin koines Dienor (iialiaiii bliatako 'smi kassaoi) 
und Paiiliis: Ich will imter koines Gewalt stelion {nt'y. iyw f^oi'ijuirrih’rrofiai 
v.To 

24) S. Kasibharadvaja-S. — Joh. .i, 17. 

Buddha sagt, aiich or wirke. ...Aueh ich Brahmano. pfluge und she. und 
wenn ich gepflugt und gesaet habe (im geistigen Sinne), esse ich" (aham pi 
kho brahmana kasami ca vapami ca kasitva ca vapitva ca bhunjami). — Christus 
sagt zu den Juden. die ihn wegen dor Heilung des 38,iahrigen Kraiiken zur 
Rede stelion wollten, well or sie am Sabbat volizogoii .Mein Vatcr wirkt bis 
jetzt (iinmer) und auch ich wirke (x«/ih iQydiiiiKu). 

25) S. N. Aniagandha-S. — Matth. l.'i, 11. 

Nicht das Fleischesson befleckt den Men,schon. bonilorn sundliaftos 'I'uii. 
— „.\icht das, was in den Mund eingeht, verunreinigt den .Mensclien, sondern 
das, was aus dem Munde hervorgeht, verunreinigt den .Mensclien." 

26) S. X. Padharia-S. — .Mattli. 1, 1; Luk. 4. 1. 

Die Versuchung des am Fhisse Xerafijara nach der Errcichiing des Nir- 
vana (yogakkhemal strebenden zuktinftigen Buddha durcli den Boson (.N'amuci, 
.Mara) und Christ! Versuchung, Mara fordert Buddha aiif, das l.eben zu ge- 
niellcn und diirch rituelle Handlungen sich Verdienste zu erwerben. Buddha 
weist Mara zuriick. Die Deutung von .Maras aelitfacheiii Heero ist aliegorisch 
(Lust, 1 nzufriedenheit, Hunger und Durst, Begierde. Tragheit, Feigheit, Zweifel, 
Heiichelei usw.), aber ..Mara auf seinem Liefanten" ist winder sinniich. — Die 
\ ersuchungsgeschiehte Christi bietet hierzu cine .Vnalogie. Christus hatte 
vierzig Tage und vierzig Xachte gefastet. .Aus dem buddhistischen Sutta geht 
es nicht klar hervor, ob die Versuchung eintrat, wahrend sich Gotama den 
Kasteiungen hingab, odo'r nachdem er dieselben beroits aufgegeben hatte. Fiir 
das erste sprechen die M orte des Mara: Du bist abgemagort, von schlcclitciii 
.Vii.ssehen. der Tod ist in deiner Niihe, nbschon er dies auch dann noch sagen 
konnte, ais Gotama winder Speise zu sich nahni. Fiir das letztere spricht, 
nioaohl es aiich nicht aus.'iclilaggebend ist. der Gebrauch des Wortes padhana 
s. V. a. (ieistesringen. wohingegen .jha.vantam zweideiitig ist und ..betrachtend", 
..meditiereiid" odor ..liinschwindend". ..sich aufreibend" bcdeiiten kann. Wir 
haben iins oben (8, IS) dafur entschieden. dati die \-crsuchiing erst stattfand, 
ais (lotania, eiiischciid. dad die Kasteiungen (P’asten ii. dgl.) ihn nicht zum 
Ziele fiilirteii, ziir gewnhnten Lebensweise der Menschen ziiriickgekclirt war. 
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olitu' Irt’ilicli zu „k'bcir' im Siniie des Mara. Wir miissen abcr ziigestelion, 
dal,! (loch maaehcs datur spricht, besonders v. S— 10, dal! Mara als Vcrsiicher 
an (totaina licrantrat znr Zcit. als dicscr iioch seine strengon Kasteinngt'n 
(Fasten? abcr Riiddlia lastet wirklich nacb Frlangung dor Bnddhawurdc 28 i'age, 
s, S. 4iS) tibte. — !m ubrigen klingt nur die erste der Versucluingen Maras, 
die aber nicht wic die drei Versuchimgen Cliristi dein Akte und der Zeit naoli 
voneinander iinterschieden werden, an die erste Versuchung Cbristi an>), 

27) S, X, Sela-S — Job, 18, 37. 

Buddha sagt zum Brahmanen Sela: Ich bin ein Kbnig (rajaham asini). 
der hiichste Kdnig des Gesetzes (dbammaraja anuttaro), rait dem Gesetze (Ge- 
setzlichkeit, Gerechtigkeit, Tugend, dhanimena) setze ich das Rad in Bewe- 
gung (herrsche ich, cakkam vattemi), ein Rad, dem nichts widerstehen kann 
(cakkam appativattiyam), — Christus sagt zu Pilatus' Ich bin ein Kbnig 
ilui f'yoi]. ich bin dazu geboren und in die Welt gckommen, dab 
ich der tVahrheit Zeugnis gebe usw. 

28) S, N, Naiaka-S, — Luk 2, ?.-) If. 

Es ist die Geschichte vora brahmanischen Weisen (Asketen, Jatila, vg). 
V. 11) Asita (s, S. 42). Charakteristisch ist. daC dieser zum Vater des Kindes 
kommt und ihn fragt: wo ist der Knabe (Prinz) ’ ich wimsche ihn zu sehen; 
dal! er dann, nachdem er ihn genommen und die .,Zeichen“ (lakkhana) be- 
trachtet hutte. ausruft. anuttara' ayani dipadanam uttamo (hochster ist dieser, 
der ZweifuCigen d. i. der Menschen Bester), and dal! cr beim Gedanken an 
sein .Alter Triuien vergietit und dann erst prophezeit sowohl iibcr die Zukunft 
des ..Knaben" (kumara) als auch uber die Verbreitung seiner Religion (vittharik' 
assa bhavissati brahmacariyam, weitverbreitet wird seine ..reine Lebensweise" 
[die er lehrt] sein). I'nser Text laBt .\sita nach seinem Weggange aus der 
Stadt der Sakyas eine Futerweisung an seinen Sehwestersohn halten, des In- 
haltes, dal! dieser sich spater dem Buddha anschlieBen solle. — Simeon kommt 


') Garbe, S .'lO ff,, reclmet die Versuchungsgeschichte (im Gegensatz zu 
Windisch, Miira und Buddha. S 214 f.) zu denjenigen Stiicken, in denen ..bud- 
dhistischer Einfluti in den Erzahlungen der Evangelien nicht zu leugnen ist". 
Die ..schlagenden Ubereinstinmiungen", um mit van den Bergh van Eysinga 
zu reden, sind hicr ..die Versuchung in der Einsainkeit durch einen persdniich 
erscheinenden und mit Buddha spreclienden Teufel (Mara), unter .Ankmipfung 
an den Hunger, den ein langes Fasten verursacht hatte; die siegreiche Ab- 
weisung dieser Versuchung, worauf der Bose sich vornimmt, eine giinstigcre 
Zeit abzuvvarten [vgl. Luk. 4. 13 xaipof ']: das Anerbieten der \\ eltherr- 

schaft. welche den Kbnigssohn von seinem hbheren Beruf abhalten soil" .Aulter- 
dem will der Versucher, wie Garbe S. o5 noch bemerkt, sowohl in der alt- 
buddhistischen wie in dor ehristliehen Eegende Buddha rc.sp .lesus dazu ver- 
leiten, 1 ) durch Anwendung von Zauberkraft eine Substanz in eine andere zu 
verwaudeln [den Himalaya in Gold resp. Steine in Brut) und 2) seinem Lebiui 
ein Elide zu machen ..Da iiaben wir im Ganzen zu viele t'bereinstimnuingen, 
urn uns bei Oldenbergs Erklarung zu beruhigen, dati an beiden Stellen die 
gleichen naheliegenden Motive die entsprechenden Erzahlungen werden haben 
entstehen lassen" [Buddha'’. S. 13.‘>. Anm. 2) 
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zuni 'I’eniiiol ..aiis Aiitrieb (k'.s Geisti's". alb dab Kuid Jc'bUh herciugoti'af'eu 
wiirdo Kr prophazoit zner.st ubor diuses Kind imd daiiii iibcr dcsseii Mutter')- 

II. 

Hucldlui iind Christas; ilire Person. Lehre and Stiftaag"). 

4. Gotama ist nieht der eiiizige Baddlia, sondern einer 
anter vielen Baddhas. In jedem Weltalter oder Weltsysteni 

’) Dioso Gescliiclite halt Winternitz. Gesch. d. ind. Lit,, II, 75. Anm. 2 „lur 
fine dcr autfalligstcn buddhistischen Parallelen zu dea Evaiigelien" iind erklart 
os I'iir ..einigormalien wahrscheinlich [Piscbel. Buddha". S. 17 fur ..sehr wahr- 
seheinlioh"]. dati dem Verfasser der christliehen Krzahlung die buddhi.stischc 
Legende bekanr.t war". Das Nahere boi Garbe S IS ff. — Dersolbe neniit 
noeh das Wandeln Potri auf dem Meore (Matth. 11. 25 f. I, wozu die buddhi- 
stische Parallele in der Einleitung zu Jataka 190 zu linden ist. Er weist be- 
sonders darauf hin. dafl die Vorstellung, kraft der Askese auf dem Wasser 
wandeln zu konnen. in Indien alt und weit verbreitet, dagegon dem .Indentum 
ganz fremd ist. Endlich viertens das Brotwunder (Matth. 11. 15 f.. Mark. 6, .35 f.. 
Luk. 9, 13 f.). Buddha speist mit einem Brote seine 500 Junger und dann noch 
die Insassen eines Klosters. und doch bleibt noch viel Brot iibrig (Einleitung 
zu .Jataka 78). Wichtig ist dabei dieser letzte Zug sowie die Fiinfzahl: ..the 
number 500 is eminentl.v Buddhist, as we could prove by numerous texts" 
(Edmunds. Buddhist and Christian Gospels II. 250); sie hat ..gcgenuber den 
.)000 im Neuen Testament das Prajudiz der rrsprunglichkeit fiir sich" (Garbe (iO). 
Zusammenfassend sagt dieser Forsclier, und ich bin gern geneigt. seinem matl- 
vollen 1 rteile zuzustimmen' ..IVenn man in dioson vier Fallen [Asita-Simcon. 
1 ersuchungsgeschichte, \\ andein auf dem .Meere und Brotwunder] buddhisti- 
schen Einfluti auf da.s .N’eue restainent anerkennt — und loh glaiibc. man niiiti 
ihn anerkcnncn — , so ist die Vermutung kaum von der Hand zu weisen. dal.) 
er nicht niir hier. sondern auch an anderen Stellen in den Evangeiien geu'irkt 
hat. wo er sich nicht in demselben Grade wahr.scheinlich machen lalit. Es 
sollte der Theologie nicht schwer lallen. sich mit diesem Gedanken zu be- 
ll eunden. durch den die Ewigkeitswerte des Christentums keine Einbube er- 
leiden konnen." 

") .\nmerkung des Herausgebers : Dieser Abschnitt hat mir die groBte 
1 erlegenheit bereitet, da ich von verschiedenen Seitcn geln'irt hatte, Hardy 
w urde, \N enn er selbst an die Neuausgabc seines Buehes hatte herantreten 
konnen. gerude hier manches anders gestaltet haben. Ich persdnlieh haltc 
seiche Parallelen wie die im vorliegenden Absatz gezogenen an sich tur ganz 
zweeklos. da der glaubige Christ so gut wie der iiberzeugte Buddhist seine 
Keligion naturiich fur die bestc und einzig wahre erklaren wird: wcr es aber 
uiiterniiiimt. heide S\steme objcktiv zu hetrachteii. ohne dabei seine religiiise 
I berzeuguiig initsprechen zu lassen. wird sehr bald eingestehen mussen. dal.1 
HuddhiMiiiib und ( hristentum aus so grundverschicdenen Wiii'zeln erwaehsen 
bind, dati man sie ein jedes nur aus sich heraus beurteilen kann. Der Bud- 
ilin, smus \ertragt ein \ erpflaiizeii absolut nicht. Was uiis an ilini fremdartig. 



Siohcntos Kajiitol limldhusimis iind ( hristentiim 


1S9 


ei'scheiiien sie in mehr oder wenigei* grofier Zahl. Anfangs- 
iind eiidhts, wie nach biiddhistischein Lehrbegriffe die Welteii 
sind, sollte deniuaoh aiich die Reihe der Buddhas sein. Docli 
vermied man es, diese Folgerung zii ziehen, weniger deshaib, 
weil man dem Denken nieht zii viel zumuten wollte, oder weil man 
befiirchtete, sich in Widerspriiclie mit anderen Lebren zii ver- 
wickeln und der frohen Holfnnng Eintrag zu tun, daB einst alle 
Wesen ins Nirvana eingehen werden, als vielmehr deshaib, 
weil man sich keinen praktisehen Xutzen davon versprach, 
Aber an eine unbestimmte Vielheit von Buddhas glaubte man 
allentlialben, und was auf einen derselben paBte, hielt man 
auch passend fiir alle. Jeder dieser Buddhas hat seine iiuBe- 
ren Kennzeichen, seine zehn Buddhakriifte usw., er steigt aiii 
die Erde nieder unter gewissen Naturereignissen, wird geboren im 
Osten von Mittelindien, erlangt die Erkenntnis am FuBe eines 
Baumes usw. 

Anders Christus. Er ist der einzige Erliiser. Keiner 
geht ihm voraus und keiner tolgf ihm. 

Gotaina hatte schon viele Existenzen diirchlaulen, bevor 
er seine letzte erreichto, in welcher er Buddha ward. Alle 
diese Existenzen stehen vor seineni Geiste. Er erinnert sich 
ihrer und aller wahrend derselben geiibten Vollkommenheiten 
(paramita). Wieso freilich ohne ein personliches Selbst die 
eine Existenz mit der anderen und alle Existenzen zusainmen. 
gewissermaBen als eine einzige Praexistenz gedaclit, mit der 
letzten Existenz, die im Nirvana endigt, in einem inneren Zu- 
sammenhang stehen solleu, wird liir alle Nicht-Buddhisten ein 
Riitsel sein und bleiben. Buddha kann iibrigens keine .\usnahme 
bildeii von der allgemeinen Regel dos Fortwirkeus der ,.Tat“ 
(kainnia) und des „Entstehens nach den Gestaltimgen“ fsam- 
kharuppatti). Genug, es kommt Buddha eine Art von Prae.xi- 
stenz zu, aber darin besitzt er keinen \ orzug vor alien 
iibrigen Wesen. Xur die Gabe. sich seiner Prae.xistenzen er- 

wunUtTlich odt'r ^ar hichcrlich vork<a!init. ist iiidis.-h. fhis will 

.tlk'iti .■iii.s drni iMdisch‘'n iicr.iui bt'iirtfdt stMii, luid ni.ui iiiidi "'irh hutc!!. 

dabci Ansirlitcn - .ladeiiiulK v.ar C' der \\ unwell 

des Hci'rn W'l-lfii'cr-.. d.ili der vorlie^i-ndc I’a'i.su-: bt-ihch.dtcn aurde, 

mid ich liin dem luichgi'kiimmcn. (ilmo mehr /u arulerri. .-di was iinb*'din<;t 
nidi^' Slidell, also mir die gaiiz wenigen Satzo. in d^men der .Xpelmret idior 
den lielehrteu obgesiegi batm 
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innern zu konnen, ist ihin imd alien Buddhas eigentiiinlicli. 
Christi Sein ini SchoBe des \'aters hingegen ist wesentiicli 
spin (als des Eingeborenen voin Vater) Vorrecht. Ewig wie 
dieser ist auch der Sohn. Christus kann deshalb von sicli sagen: 
„Ehe Abraham ward, bin ich.“ uber dieses I^eben Christi beim 
Vater schweigt bis auf wenige Andeutungen die hi. Schrift, wiili- 
rend die buddhistischen Schrilten im Gegenteil nicht weniger als 
rund 5i50 Geschichten iiber Buddhas Leben vor seiner letzten 
zeitlichen Erscheinung, die sogen. Jatakas Oder Geburtsgeschich- 
ten, enthalten. Dort, wo jede Vorstellbarkeit aufhbrt, hat die 
Phantasie keinen Zutritt, hier lag nmgekehrt in der Vorstell- 
barkeit eines Lebens in menschlicher oder tierischer Form ein 
allzu niiichtiger Reiz fiir die Phantasie. in inimer neuen Schdp- 
fungen ihre Kraft zu erproben, als daB sie ihm hiitte widerstehen 
kiinnen. 

a. Die Menschwerdung des zukiinftigen Buddha oder des 
Bodhisatta wird aufgefaBt als ein .\kt freiwilliger Ver- 
zichtleistung auf einen Hiinmel der Lust und Freude. Aber 
der Abstand zwischen dem, was er aufgab, und dem, was er 
dafiir eintauschte, war denn doch kein so groBer. Nicht Ent- 
behrung und Armut, wie beim menschgewordenen Sohne Gottes, 
wartete seiner im Hause seiner Eltern, sondern Wohlleben und 
Reichtuni. Was die iilteren Texte in dieser Hinsieht andeuten. 
rnalen die jiingeren nur noch mehr aus. 

Die Empfiingnis ohne menschliche \ aterschart bei 
Christus findet in der buddhistischen Legende kein Analogon, 
und Ob die Angabe des hi. Hieronymus'). daB die Gymnoso- 
phisten an die Geburt Buddhas aus einer Jungfrau glauben, durch 
eine jiingere Bearbeitung der Legende bestiitigt wird. steht keines- 
wegs sicher. 

Dem Ringen nach der ..erleuchtenden Rrkenntnis" (bo- 
dhi), welches in Buddhas Leben von entscheidender Wichtigkeit 
ist, hat das Leben Jesu nichts Gleiches oder Ahnliches zur 
Seite zu stellen. An Jesu Zunehmen „an Weisheit und Alter und 
Gnade bei Gott und den Menschen“ ist dabei sicherlich nicht 
zu denken. .\n was sonst aber? Vielleicht an seinen Aufenthalt 
in der Wiiste? Nun liiBt das Evangelium wenigstens nicht durch- 
blieken, daB Jesus hier zu einer Erkenntnis durchgedrungen sei, 
die er zuvor noch nicht besessen, oder daB ihm erst hier sein 

1) Com, .fiivin. f, L’l). 
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wahrer Bern!' sich erschlossen habo. Eher hiitte man eia Recht, 
alls der Versuchungsgeschiclite Kapital zu sclilagen. Bud- 
dha uiid Christas werden beide versiiclit, bevor sie ilir dh'ent- 
liches ladiramt antreten. Buddha aber auch noch einige Mala 
spider, wie die iilteren Pfdi-Schriften lehren. Beide gehen ais 
Sieger aiis dem Kampfe mit dem „Bdseii“ hervor. 

6. Vergleichen wir das dreijiihrige dffentliche Leben Jesu 
init dem mehr ais vier Jahrzehnte umfassenden dffentlicheii Leben 
Buddhas, so ist auch tuer wieder, abgesehen von dem Wandern 
and Predigcn, alles grundverschieden. Christas verkehrt mit 
dem Voiko and hiilt sich nicht aaf an den Hdfen der Fiirsten. 
Buddha geld aas and eiu in den Paliisten and Lastgarten seiner 
fiirstlichen Gonncr and Freunde. Christas muB hdren, wie man 
ihm den Vorwurf macht, daB er mit Zdllnern and Siindern Fm- 
gaiig pt'lege, Buddha, daB viele angesehene and edle Jiinglingi* 
aas dem Magadlialande sich ihm zuwenden. Christas and Buddha 
nehmen sich beide dei leidenden Mcnschheit an, aber der 
cine, am dared sein eigenes Beispiel zii zeigen, daB ohne Leiden 
niemand in die Herrlichkeit eingelien kann, and der andere. 
urn ihr das llnertriigliche des leidenvollen Daseins bcgreiflich 
and die Trennung vom Dasein, welches Leiden ist, leicht zii 
maehen. Mat and Ausdaaer im Leiden, ja mehr ais dieses, 
Rahm and Verkliirung darchs Leiden lehrt Christas die Menschen. 
Aaf Vernichtang des Leidens mit seiner Warzel ziell Buddhas 
Lehre ah. „Konnt ihr den Kelch triuken, den ich trinken 
werde?“ — lautet die einer Aufforderung gleichkommende Frage 
Christi an die Apostel and alle, welche seinen Namen tragen. 
„Fiihre ein reines Leben am der vollkommenen Vernichtang des 
Leidens willen“, spricht Buddha za jenen, die seine danger 
werden wollen. Derjenige aber, der sagte, daB es gut sei. leiden 
za miissen, was tat cr nicht alles zur Linderung des Leidens? 
Im Wohltatenspenden erschdpl'te er sein Leben. „Blinde sehen, 
Imhme gehen, .Vussatzige werden gereinigt, Taube hdren. Tote 
stehen aaf, Armen wird das Evangelium gepredigt“. L'nd Bad- 
dim, der sagte. daB es schlimm sei. leiden za miissen, was tat 
er? Nicht daB er hartherzig gewesen, vielmehr warMitgefual ihm 
in hiichstem MaBe eigen, dennoch hat er sich nicht za den 
Kranken begeben and nicht an der Totenbahre gestanden, ja 
nicht einmal auch nur die Bekiimmerten aafgericiitet, denn einen 
anderen Trostgrand ais den einen: erblicke in allem das (iesetz 
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unci Verhangnis! hatte or nielit. Wir lassen am boston eino biid- 
dhistischo Parabo!, dio von Kisa tiotami') rodon. iind man iir- 
toilo solbst, ob dor trdstende Buddlia sich mit Cbristus ver- 
^loichon liiBt. 

AIs Kisa Gntanii oiii Jahr verlieifiitet war. gcbar sir riru'ii Sdlm, abei' 
ais dersribe ebrn zii laiilen anling, starb or. I)i<> jiingr Matter, die nocli nie 
eiiien Menscliea hatte sterben gesehen. schickte die Leute. die kamen. dea 
I.eiehnam z\i verbrennon. fort mit den Wnrten: ..Ich will nach einer Arznei 
far mein Kind suchen." Cnd sie nalim das tote Kind in ihre Anne und ging 
von Hans zii Haus und fragte: ..Weitt niemand eino Arznei fur mein Kind?" 
Die Deute antwortelen' ..Furwahr. dii bist verruckt. dad du herumgehst und 
dieli nach einer Arznei fur ein totes Kind eikundigst." Sie aber sagte ,.Ieii 
werde siclierlich jemanden finden. der mir verraten wird. was ich fur mein 
Kind tun kann." Kin Weiser. welcher sie sah. daclite bei sich: ..Das arme 
Miidehen hat nioglicherweise vorher noeh nie ein Kind gehabt. Sie weiC nicht. 
was der Tod ist Ich muti sie trdsten." I'nd cr .sprach zu ihr: ..Meine Toch- 

ter. ich weitl keine .trznei. aber icli kenne einen. der die rechte .Arznei fiir 

dicli weiii." ,.0 Vater." sagte sie. ..wer Ist dieser?" ..Der Meister." gait er 
ziir .Antwort. ..Geli liin und bitte ibn.“ ..Ich will Idngehen. A'ater." sagte si('. 
i nd sie ging zum Meister (d. i. Buddha) und bezeigte ihm ihre Ehrerbietimg 

und sprach: ..Meister. weiCt du in der Tat eine Arznei fiir mein Kind?" ..Ja. 

Tochter," erwiderte er. ..Was soil ich tun?” sagte sie. ..Hole mir einige Senf- 
kcirner." anlwortete er. ..Ich will sie holen. .Meister." sprach sie. „abcr in 
welchem Hause kann ich sie bekommen'’” ..In einem Hause," gab er ziir 
.Antwort. wo weder ein Sohn noch eine Tochter noch sonst jemand sehon ge- 
storben ist " ..Gut. Meister.” sagte sie und beugte sicli vor ihm und nahm 
ihr tote.-! Kind in ihre .Anne and ging zum niiclisten Dorfe. 

.An der Tnre des ersien Hanses .stellte sie .sieii tiin und rii'f: „Habt ihr 
\ielleicht in euroni Hause einige Sentkdrner'* Icii bi'auciie sie lur mein Kind.” 
..•la." erwiderten die I.eute. ..So gebt sie mir.' sagte sie. I'nd ais die Leute 
ihr die Senfkorner brachten. fragte sie: ..Freiinde. ist wirklich noch kein Sohn. 
keine Tochter und sonst niemand in diesein Hause gestorben''" .Sie antwor- 
teleii. ..I.iebe Frau, was sagst du*’ Der Lebendigen sind wenige, der 
1 oten aber viele” ..Dnnn behaitet cure Senfkorner. '* .sagte sie und warf 
sie aiif den Boden. ..sie taugen nicht ais .Arznei fiir mein Kind.” I'nd sie ging 
welter und fragte an jeder Ture in derselben Weise. .Ais sie aber die Senf- 
korner in keinem Hause bekommen konnte. und es .Abend ward, kam ihr der 
Gedanke. ..Dies ist eine saure .Arbeit, ich weiB jetzt. mein Kind i.st tot. In 
jedem Dorfe sind der Toten niehr ais der Lebendigen.” .Ais sie so daehte, 
ward ilir Herz. das die Liebe zn ilirem Kinde gebrochen. wieder stark, und 
sie triig das Kind zum Walde und lied es da zuruck. 

i)ann ging sie wieder hin zum .Meister. beugte sich vor iiini und stellte 
sieli schweigend an .seme .Scite. i'nd der Meister spracii zu ihr: ..Hast dn die 
Senfkorner hekoinineii *' * ..Nein. Meister.” .sagte sie. ..in jedein Done sind der 

'1 \ gl. .Ap 11 . Dhp. ( . dariiber Thiessen. Die Legende \on Kisa Gotanii. 
Kiel lss|) 
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Toten niehr uls der Lebendigon." Da sprach dor Meister zu ihr: ..Du dach- 
test. dut! dt'iii Sohn a lie in gestorben ware, aber dies ist das ewige Gesetz 
lur alle lebenden Weseii. Der Todesfurst fiihrt vvie ein reMCender Strom alle 
Weson mit sich fort in den Ozcan der Verganglichkeit. lange bevorihre Wunsthe 
erfiillt sind." 

Darauf teilte ihr der .Meister, urn sie in die Kenntnis des Gesctzes (dhamma) 
einzufuhren, die folgenden Verse (Dhammapada 2)S7) mit. 

„Ob auch ein Mann hiingt an der Welt, 

Sich der Sdhne, des Reichtums freiit, 

Der Tod koinmt her und rafft ihn weg, 

Wie Wasserflut ein schlafend Dorf." 

Bei diesen Worten tat Kisa Gotami den ersten Schritt in der Krkenntnis. 
Darauf land sie .Aufnalime im Orden der N'onnen. Bines Tages. als sie die 
Lichter im Kloster verliischen und winder aulleuehten sail, ward sie von Trust 
eiiullt und dachte' ,.Wie diese Lichter sind alle lebenden Wesen: sie 
vcrldschen und leiichten vvieder auf: niir die. welche zum N'irvana ge- 
langt sind. sieht man nicht mehr." 

Da erschien ihr der .Meister und sagte: ..So ist es fiirwahr. o Gotami: 
wie Lichter gehen alle lebenden Wesen aus mid leben winder auf; nur die. 
welche zum Nirvana gelangt sind, sieht man nicht mehr." Alsdann sprach 
er: ..Das Leben nines, der Nirvana sieht, und wenn es auch niir 
einen Augenblick dauert. ist besser als hundert Jahre derer, die 
Nirvana nicht schauen," und schloC mit dom Verse (Dhammapada 114): 

,.Wenn einer ein .lahrhundert lebt 
I’nd kennt die ew'ge Statte niclit. 

Da ist mehr wert ein Lebenstag 
\'on dem, tier diese Statte kennt." 

Christas weint mit den Weinenden und ruft den toten Laza- 
rus aus dem Grabe hervor. Er allein konnte verkiinden: „Ich 
bin die Auferstehung und das Leben. Wer an niich glaubt, 
wird leben, und \venn er auch gestorben ist.“ 

7. Wir konimen zu den Wundern Chrlsti und Buddhas. 
Sie auf eine Stufe miteinander zu stellen, geht aus tiuBeren und 
inneren Griinden nicht an. Schon rein tiuBerlich betrachtet, 
gleichen sie sich wie Tag und Nacht. Von der schlichten Er- 
habenhelt der Wunder Christi hebt sich so scharf als mdglich 
ab das groteske Wesen der Wunder Buddhas. Innerlich voll- 
endet sich der Gegensatz durch das Vorhandensein eines erkenn- 
baren sittlichen Zweekes auf der einen und durch das Felilen 
eines solchen auf der anderen Seite. 

Die Wunder Christi setzen wir als bekannt voraus. Einige 
von Buddhas Wundern hingegen kdnnen wir nicht unerwiilint 
lassen. Zuniichst nennen wir solche, die einer von der Person 

Hard j , Der liuililhlsiiu.s 2, Ault )■' 
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lies „F;rhabenen“ aiisgehenden magischen Wirkung zugeschrieben 
werclen. Buddha verschwindet plbtzlicli iind erscheint an einem 
anderen Orte, er kennt die Gedanken der Menschen, spaltet 500 
Scheite Holz in einem Aiigenblicke, liiBt 500 GefiiBe erscheinen, 
macht, daB das Wasser um ihn heruin eine Mauer bildet, erhebt 
sich in die Liifte usw. Andere Wunder sind gewissermaBen 
bloB Begleiterscheinungen wichtiger Ereignisse in Buddhas Leben. 
Himmlische Wesen hdren seine Predigt, dienen ihm und legen 
Zeugnis ab tiir seine GroBe und Heiligkeit. die Grundfesten der 
Erde erbeben und Donner rollt iiber den Hiinmel (als Buddha 
sich entschloB zu sterben und als er eben gestorben war), 
Baume bliihen auBer der Zeit und gieBen einen Bliitenregen 
au{ Buddha herab, um ihn zu ehren, Blumen fallen vom Himmel 
(bei seinem Tode), triibes Wasser wird hell und klar (als Bud- 
dha davon zu trinken begehrte), sein Leib strahlt (unmittelbar 
vor seinem Tode), der Scheiterhaufen mil seinem Leichnam 
entzundet sich von selbst usw. '). Vergessen diirfen wir bei alle 
dem nicht, daB Christi Wunder von Augen- und Ohrenzeugen 
beglaubigt sind, Buddhas Wunder aber nur allein im Wunder- 
glauben derer, die, ohne Zeitgenossen von ihm gewesen zu sein, 
iiber ihn schrieben, ihren Ursprung haben. 

Von den Weissagungen Buddhas ist das Niimliche zu 
sagen. Er sagt die zukunftige GroBe Pataligamas (Pataliputtas) 
voraus, spricht prophetische Worte iiber Sariputta und Moggal- 
lana; beruhigt seine Jiinger, indem er vorhersagt, wie lange die 
Beschwerden des Volkes von Magadha iiber ihn und seine Jiinger 
dauern werden, sagt voraus, daB er das letzte .Mai Vesali sehen, 
daB er bald und an welchem Tage und zu welcher Stunde er 
sterben werde, wie lange seine Lehre auf Erden Bestand haben 
werde usw. -). 

8. Dem Bisherigen zufolge steht die meist in tendenzioser 
.\bsicht ausgedeutete Ahnlichkeit zwischen Buddhas und Christi 
Person und Leben auf sehr schwachen FiiBen. Ware sie in- 
des auch wirklich eine so groBe, wie einige oberfliichliche Dar- 

M Die Stcllon finili'ii .sich M. P. S I. ;i:!: M. V, 1, 14 und sonst: M. I, 19, 
2—1: I. 20, 12; 1.'), 10. — M I. 10; 17: i.s, 20; 22, i:i— 14: M. P. S. HI, 10: 

\ I, 1 4 , \ , ,>: I\. ,i0; 47 ft ; \ I. 4S ft, usw — In M. V, 1, S sugt Buddha im 
Hinblick auf dip Wunder. die sein .lunger Sagata wiikte: ..wenn der Schuler 
SO nuichtig' ist. um wievio! mchr der I..ehrer.’‘ 

“1 M P S. r. 2S: M I. 24. a. 8: M. P. S lU. 9; IV, 1. a. ol ; C. X, 1. 8. 
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stellimgen des Buddhismus uns glauben machen mochten, so 
wiirde doch sicher ein Kontrast die schone Harmonie enipfind- 
lich strdren. „Das Ende soil den Mann bewiihren" meint der 
groBe britische Dichter. So werden denn auch wir aus dem 
„Ende“ Christi und Buddhas mil vollem Recbte auf ihre Per- 
sdnlichkeit schlieBen diirfen. 

Christus stirbt am Kreuze, Er besiegelt die Wahrheit 
seiner Lehre mil seinem Tode. Dies allein schon wiirde geniigen, 
Christus fiir uns in eine ganz andere Ordnung von Wesen zu 
riicken, als welcher Buddha angehort. Vergegenwiirtigen wir 
uns aber die Umstiinde dieses Todes, so wiichst das Opfer ins 
Unendliche und legt uns bereits das Bekenntnis in den Mund: 
„Wahrhaftig, dieser Mensch ist Gottes Sohn.“ Lassen wir uns 
nun aber gar von Christus selbst belehren iiber den Himmel 
und Erde versohnenden Charakter seines Todes. so wirkt diese 
aus dem Urgrund des gbttlichen Wesens und Widens majesta- 
tisch aufsteigende Erlosungstat mit dem menschlich Ergreifenden 
ihrer Erscheinung zusammen, urn in dem Schauspiel von Christi 
Tod jenes unvergleichliche welterschiitternde Begebnis zu sehen, 
in welchem sich Gott und Mensch wiedergei'unden haben, und 
iiber welchem in Elammenschrift die Worte stehen: „Dieser 
ist wahrhaftig der Erloser der Welt.“ 

Buddha stirbt, als er der natiirlichen Lebensgrenze nahe- 
gekommen war, erkrankt int'olge des Genusses von Schweine- 
fleisch, ohne viele Schmerzen zu leiden und ohne irgend eine 
Bequemlichkeit zu vermissen, umgeben von seinen Jiingern und 
geehrt von jedermann. 

9. Das Christentum hat zum Ausgangspunkt aller seiner 
Lehren und Vorschriften den Glauben an den personlichen 
Gott, den Schopfer aller sichtbaren und unsichtbaren Dinge. 
Der Buddhismus kennt keinen Gott, keinen Schopfer aller Dinge. 
Die Gutter, mit denen er uns bekannt macht, sind nach seiner 
eigenen Versicherung dem Entstehen und Vergehen unterworfen 
und miissen, so gut wie alle anderen Wesen, von einem der 
Buddhas iiber den Weg belehrt werden, welcher zur Aufhebung 
des Leidens fiihrt. 

Der eine Gott des Christentums hat sich of'fenbart, nicht 
nur in natiirlicher Weise durch die Schiiptung, sondern auch 
in ubernatiirlicher Weise durch die Patriarchen und Propheten 
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und ziiletzt diiivli Jesus ChrisUis iind die Apostel. Dariiber, 
dad dies die ladire des Christentums ist, kanii keiii Zweifel 
bestehen, and in das Cestiindnis Jesu, dafi er „nui' dasjenige 
rede, was ilm sein Vater gelelirt habe,“ stinimen auch in Be- 
zug aiif ilire Lelire alle ein, durcb die Gott „auf vielfaltige 
Weise“ einst geredet liat. Der Biiddhisinus gibt sich aiis als das 
Prodnkt der „Erleuchtung“, d. i. einer aiif dem Wege der Innen- 
erfahrung intuitiv ohne Beweisgriinde und ohne Uberlieferung 
gewonnenen Erkenntnis '). 

Das Christentum behauptet, der Buddliismus leugnet das 
Dasein einer individiiellcn geistigen Seele, und dement- 
sprechend lehrt das Christentum die persiinliche Unsterblichkeit, 
wiihrend es dem Buddhisnuis feme liegt, einen solclieii Glauben 
hoi seinen Anhangern aufkommen zu lassen. 

Nach der Lehre des Christentums ist die Siinde eine Sto- 
ning des rechten Verbaltnisses des Menschen zu Gott: sie ist 
t bertretung des gottlichen Gesetzes. Fiir den Buddhismtis ist 
ein gbttliches Gesetz ein Wort ohne Bedeutung. Die Siinde ist 
ihm die aus der (das persiinliche Selbst, also einen bloBen Schein. 
suchenden) Begierde und letzthin aus der Unwissenheit hervor- 
gehende Stoning des inneren Gleichgewichtes. 

Die Er Id sung ist im Sinne des Christentums zuniichst Er- 
Idsung von der Siinde und vom Leiden nur insofern, als das 
Leiden die Strafe der Siinde ist. Nur ein Wesen, welches iin- 
endlicho Maclit und IJebe mit Leidensfiihigkeit vereinigt. also 
nur das menschgewordene „Wort Gottes“ war imstande, voll- 
giltige Genugtuung fur die Sunden aller zu leisten und leistete 
sie wirklich durch sein Blut. Teilhaftig aber wird der Einzelne 
der Erldsung durch die Wiedergeburt „aus dem Wasser und 
dem heil. Geiste“ und bewahrt sie durch ein „Leben, welches 
mit Christus in Gott verborgen ist,“ eingedenk des Wortes Christi: 
..Ohne niich konnt ihr nichts tun." Das Endziel der Erlosung 
durch Christus ist das „ewige Leben'L Die Erliisung im Sinne 
des Buddhisnuis hingegen ist Erlosung vom Leiden und von 
dem das Leiden ins Unendliche fortsetzenden Dasein. Der Er- 
liisi-r ist hier auch der Erlii.ste, niimlich der Mensch: 


M Kiiif Stcllc ilii' flie.s so prazis als moglicli aiis^priclit. lindet sicli S. N 
\ sakkiii dh.umiiain anitihain ad.issi, or (iUiddha) sah als Zou{;e (sichtliar 
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..Wenn man das Boso selbst getan, 

1st uiiroin man durchs dgnt' Selbst; 

Wenii man das Bose selbst nicbt tat. 

Uanu ist man rein durchs eigne Selbst, 

Reinheit, I nreinheit schafft man selbst. 

Xicht niacht einer den andern rein"') 

Der Mensch erlost sich vom Leiden, indem er der „rn- 
\vissenheit“ entsagt Oder, deiitlicher gesprochen, durch Annahme 
des buddhistischen Credo, d. i. der sogen. „vier edlen Wahr- 
heiten" und das Leben darnach im „hauslosen Stande“. Dies- 
seits durch die Verneinung des Widens ziim Leben und jenseits, 
d. i. nach diesem Leben, durch das absolute Totsein ist der 
Erldste erlost. So lange der Mensch diesen Widen nicht ver- 
neint, bleibt er unerlost, im Diesseits und ini Jenseits an die 
Folgen seiner Handlungen gebunden, die er auch durch eine 
Art Transmission des RewuBtseins (nur nicht des SelbstbewuUt- 
seins) in seligen oder unseligen Daseinszustiinden erfiihrt. Prak- 
tisch genommen freilich ist kein Unterschied. Tot ist tot. Uenn 
niemand weid ja in seiner dermaligen Existenz, die, so be- 
trachtet, auch eine Postexistenz ist, von seinen Praexistenzen 
auBer Einem, und dieser ist Buddha, aber auch, was ihn be- 
trifft, so weiB von dessen Praexistenzen faktisch nur das Iromme 
Gemiit seiner Glaubigen etwas. In die Vernichtung miindet 
das personliche Dasein. Nichtsein ist besser als Sein, es ist 
das „Zie!, aufs innigste zu wunschen“. Ganz natiirlich. Wenn 
das Grundiibel das individuelle Dasein ist, wie alle Inder glauben, 
so muB das hochste Gut das .Aufhbren dieses Daseins sein. Nimmt 
manniinan, daB bloB das individuelle geistige Dasein aufhbre, 
so ist dies der pantheistische, daB jegliches geistige Dasein 
authdre, der atheistisch-buddhistische, und endlich, wenn nur 
ein leibliches Dasein gelehrt wird, so ist dies der materiali- 
stische Standpunkt. Das Verhiiltnis der Erldsten zu Christus 
widerspricht direkt dem Verhaltnis der Selbsterloser zu Buddha. 
Christus und die von ihm erloste Menschheit bilden einen Leib, 
dessen Haupt er ist und dessen Glieder sie sind. Buddha ist 
eintach bloB der „Lehrer“, welcher die in jcdem leiderliiilten 
Wesen schlummernde Erkenntuis vom Crsprimg und Knde des 
Loidens zu wecken sich berufen fiihlte. 

Dem Erdenpilger, der verzagen mbchte angcsichts der I'li- 
gerechtigkeiten dieses Lebens, rult die christliche Religion zu: 

') Uh P, V. It),-). 
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„Wir erwarten (nach der ZerstdriiiiK dieser Krdc am End- 
zustande) „neue Himmel und eine neiie Erde, in wclchcr (ierecli- 
tigkeit wohnt“. Im Gegensatz hierzu cntrollt der Buddhismus 
vor den Augen seiner Bekenner dasBild von Welten, die kommen 
und vergehen, ohne einen anderen Zweck zu haben, als die 
leidvollen Zustande des Lebens so langc fortzusetzen, bis die 
letzte Begierde nach Leben im letzten Weltwesen vernichtet ist. 

Der Widerspruch zwischen Buddhismus und Christentum 
tritt aus dem Angefiihrten klar zu tage. Beide sind Anti- 
pod en, und jeder Versuch, da und dort auszugleichen oder 
zu versiihnen, muCi daher notwendig fehlschlagen. 

10. Derselbe Gegensatz aber, %vie er sicli durch die Glau- 
benslehren hindurch zieht, zieht sich auch durch die sittlichen 
Begriffeund Vorschriftenhindurch. Es istderGegensatzeinerSitt- 
lichkeit mit und ohne Gott. Das christliche Moralprinzip 
lautet: Lebe so, dafi du deine iibernatiirliche Bestimmung, die im 
Besitze des hbchsten Gutes oder Gottes besteht, erreichst, das 
buddhistische hingegen: Lebe so, daB du nicht mehr wieder- 
geboren zu werden brauchst. Als Motive fiir das sittliche Han- 
deln erkennt das Christentum die Liebe Gottes um seiner selbst 
willen, die Hoffnung auf Gottes Lohn und die Furcht vor Gottes 
Strafe an, es verlangt also, daB der Mensch, auch wenn er 
aus Selbstliebe handelt, doch dabei nicht sein an Raum und 
Zeit gebundenes Dasein im Auge habe. Der Buddhismus er- 
kennt als vollberechtigt nur ein Motiv an, die endgiltige Be- 
freiung vom Dasein, welches Leiden ist, doch gibt er zu, daB 
auch die vorubergehende Befreiung vom Leiden durch den fiir an- 
gesammeltes Verdienst empfangenen himmlischen oder irdischen 
Lohn ein sittliches Motiv fiir aile jene sei, die noch nach „Leben“ 
trachten. Das Ideal der christlichen Moral ist die Erhbhung des 
natiirlichen Selbstes oder Ich des Menschen durch Einsenkung 
desselben in Christus, den ubernatiirlichen Menschen. Das Ideal 
der buddhistischen Moral ist die Erniedrigung des Selbstes zum 
Nicht-Selbste durch Leugnung des Selbstes. Das Christentum 
lehrt die Selbstverleugnung. Der Buddhismus aber schreibt 
die Vernichtung des Selbstes auf seine Fahne. Der Charakter 
des einen nach seiner praktischen Seite ist Aktivitiit, der des 
anderen Passivitiit oder Quietismus. Das Sittengesetz des Chri- 
stenstums empfangt seine .Autorisation durch den gesetzgebe- 
rischen Willen seines Urhebei's, des heiligen und gerechten 
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Gottes. Im Budclhismus fiigt der Mensch einer gegebenen Norm 
sicli niir deshalb, weil es so besser ist, nicht aber deslialb, 
weil er dazu verpflichtet ist: 

..Sunde bicibt besser ungetan; 

Die Scinde qualt uns hinterdrein ; 

Das Gutc wird besser getan: 

Wenn es getan, bringfs kerne Qual"')- 

11. Wie der Buddhismus, hierin dem Christentum wieder 
so unahnlich als mbglich, nicht alien Menschen das gleiche Ziel 
setzt, sondern ein hbheres den wenigen auserlesenen und ein nie- 
deres den vielen gewbhnlichen Menschen, so ist auch der Weg 
zum Ziele verschieden fiir die einen und fiir die andern. 
Die Mehrzahl aus dem buddhistischen Laien- und Mbnchsstande 
wandelt auf dem Wege der ,.gro6en Verbote", wie sie in der 
Regel genannt werden, die Verstandigen. deren Zahl aber keine 
groBe ist, wandeln auf dem „achtgliederigen Wege“. Dieser oder 
das Gesetz fiir den vollkommenen Menschen bietet der Unter- 
schiede vom sittlichen Ideal des Christentums in Menge. Um 
letzteres zu verwirklichen, wird die Beherrschung und 
Regelung der Begierden, Affekte und Leidenschaften verlangt, 
denn sie sind wichtige Hilfsmittel zu demselben, und gefordert, 
auf den Leib gleichwie auf den Tempel des hi. Geistes hinzu- 
blicken, ihn als lebendiges, heiliges und gefiilliges Opfer Gott 
darzubringen und seine zukiinftige Verherrlichung zu erwarten. 
Das buddhistische Ideal des sittlich vollkommenen Lebens lebt 
erst auf am Grabe der Begierden, der erlaubten wie der 
unerlaubten, und erheischt zu seiner Verwirklichung die Los- 
streifung des leiblichen Lebens als der t'bel erstes und letztes. 
In demselben Augenblicke, da die Begierden untergehen, er- 
steht die Freiheit des Gemiites. Ein „Edler“ im Sinne des Bud- 
dhismus kann jemand nicht eher sein und lieiBen, als bis ihm 
die radikale Ausrottung jeglicher Begierde und jeglichen Ge- 
fiihles, auch des edelsten, welches die Natur selber dem Men- 
schen gelehrt hat, gelungen ist. 

Zu Sarigamaji, welcher sich Buddha angeschlossen hatte, 
kommt sein „fruheres Weib“ mit dem Sbhnchen auf den .\rmen 
und erinnert ihn an seine Vaterpflichten. Er aber hbrt nicht 
auf sie, sondern bleibt regungslos am FuBe des Baumes sitzen, 
der ihm zum Aufenthalt diente. Darauf legt die Mutter das 
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Kind in der Nahe des Vaters niedcr iind beobaclitut dinsen aus 
ciniger Entferniing. Allein Saiigamaji wiirdigt sein Sbhnc'hcn 
keines Bliekes iind keines Wortes dcr Liebe. SchlieBlich, da 
die Mutter sieht, dafi der Vater sich urn sein Kind nicht be- 
kiimmert, hebt sie es wieder aiif den Arm und begibt sich 
hinweg. Buddha aber lobt den Saiigamaji, weil er sich iiber 
der Gattin Kommen nicht freute und iiber ihren Weggang nicht 
betriibte, und sagt dann, aut den Namen Saiigamaji anspielend: 
ihn, den von Anhanglichkeit (sanga) freien, nenne ich einen 
Brahmanen *)• 

Hiermit wieder im Ziisamnienhang steht die Verachtung 
des Ehelebens. Das Dhammika-Sutta im Sutta-Nipata nimmt 
keinen Anstand, geradezu vor der Ehe zu warnen; „Ein Weiser 
sollte das Eheleben vermeiden, gleich als ware es eine bren- 
nende Kohlengrube.“ Das Christentum erhebt keinen Stand 
auf Kosten eines anderen. Es ehrt den Ehestand, ohne zu ver- 
gessen, daB nach Christi Beispiel und Lehre, sowip nach dcr 
Lehre des Apostels Paulus der jiingfrauliclie Stand, also nicht der 
ehelose Stand schlechthin, dem Ehestand iiberzuordnen sei. Der- 
selbe Apostel Paulus aber, welcher schreibt, daB es demMenschen 
gut sei, kein Weib zu beriihren, findet das Vorbild fiir die Ehe in 
dem Verhaltnis Christi zu seiner Kirche. Abermals cine Folge der 
Verkennung des Wertes der geordneten Begierde ist die Gering- 
schatzung der Arbeit und die Vorliebe fur die Rube. Ein 
Wort gleich diesein: „wer nicht arbeitet, soil auch nicht essen“, 
wiire fiir buddhistische Ohren ein Greuel. 

Das Christentum schiitzt die Armut und verwirft doch auch 
nicht den Reich turn. Die Armen reich zu machen und die 
Reichen arm, war nur Christus imstande. Das Reich Gottes 
aber, welches er auf Erden gestiftet, nimmt beide auf, indem 
es in den einen die erwiihlten „Erben“ sieht und fiir die anderen 
um so mehr fiirchtet, je schwerer es fiir sie ist, darin einzu- 
gehen. 

SchlieBlich diirfen wir billigerweise erwarten, daB die Stira- 
niung. in welcher der Christ, und jene, in welcher der Bud- 
dhist ihre sittliche Aufgabe Ibsen, Oder daB die Gemiitsverfassung, 
in welcher beide an ihrer Vervollkommnung arbeiten, uns den 
Geist der beiderseitigen Moralsysteme am Ireuesten offenbare. 
Nun sehen wir. daB der Christ in allem Gott die Ehre gibt und 

') I d [, s. 
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sicli als uniiutZL'n Knecht des Allerhochsten betraclitet, der 
Buddhist aber umgokelirt allcs auf sieh zuriickbcziobt. Denuit 
liegt dem eiiien, getiobeiies SelbstbewuBtseiii dem andcni 
im Sinne, und wahrend der Christ diirch Cliristi Wort dazu an- 
gehalten wird, sich in die Kindesgcsinnung einzuleben, ver- 
nimmt der Buddhist in hundert Variationen immer iiur die einc 
Mahnung; Sei king und schadigc dich selber nicht. 

12. Christ us stiftete eine K ire he, ein Reich von gott- 
menschlichem Charakter wie er selbst, das seiner Idee nacli 
allumfassend sein und keinen anderen Unterschied als den 
zwischen Hirt und Herde, Lehrer and Hbrer, Gnadenspender 
und Gnadenempt'angei als in ihin zu Rccht bestehend aner- 
kennen sollte. Einen Orden, d. h. eine Faniilie von solchen. 
die unter eineni besonderen geistigen Familienhaupte nach be- 
sonderen, obzwar auch nach dem auf dem „Burge“ verkiin- 
digten Gesetze des Neuen Bundes gestalteten Regeln sich ihrer 
Bestimmung im Diesseits und Jenseits zuzubewegen habe. hat 
Christas nicht ins Leben gerufen. Doch wo der I'rheber des 
Christentums personlich ein Leben der Selbstverleugnung und 
des Gehorsams bis zuin Tode des Kreuzes gefiilirt and denen. 
die es fassen kbnnen, die I'reiwillige Ehelosigkeit emplbhlen 
und die freiwillige Armut als Mittel zur Vollkomnienheit an- 
geraten hat. da konnte es nicht fehlen, dab die Seinigen nicht 
bloB einzein iiir sich seinem Vorbild und Rat entsprachen, 
sondern auch in Geineinschat't init anderen Gleichgesinnten das 
Ordenswesen als Institution ins Leben riefen. .\icht weltfliich- 
tiger Sinn war es also, was dem christlichen Ordensleben Ein- 
gang verschaffte, oder jedenfalls war das nicht das erste und 
vornehmste Motiv, welches zur Verzichtleistung auf Besitz. Ehe 
und Eigenwillen antrieb. Bestimmend war vielmehr hier allein 
das Ideal der Vollkommenheit, welches Christas aufgestellt 
und in seinem Leben verwirklicht hat. 

Buddhas Orden niit der von Christus gestifteten Kirclu- 
zu vergleichen verbietel sich ebenso von selbst, wie das bud- 
dhistische Ordenswesen nach seinem 1 rsprung. Geist und l.ud- 
zweek mit dem christlichen auf eine Stufe zu stellen. I'ie 
Griinde, \yarum dies eben nicht angeht. kann jeder leicht dem 
entnehmen, was wir friiher iiber Buddhas Orden gesagt luiben 
und hier nicht nochmals wiederluden wollen. I nd M uhrlich. 
es zeugt von keinem tiefen Verstandnis dor eineii wie der 
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iincleren Inutitiitiou, wcnii Renan’) den Buddhisnius niit dem 
Franziskanismus, wic er zii sagen bcliebt, vergleiclit. Denn 
dieser letztere hat sich nicht, es sei denn im Geiste einiger 
seiner schwarmerischen Freunde, vom miitterlichen Boden der 
Kirche losgetrennt und ihr gewissermaBen als neue Kirche, als 
Reich der Armut entgegengestellt. Zu fragen aber gar, was 
geschehen ware, wenn die Anhanger des sogen. „Ewigen Evan- 
geliunis“ mittels ihrer Missioniire ganze Lander fur ihre Ideen 
bekehrt hiitten, dazu liegt kein Grund vor, und verspuren wir 
nicht die mindeste Neigung, Renan auf dieses Gebiet fin- 
gierter Mdglichkeiten zu folgen. 

Nur an einem Punkte glauben wir nicht ohne jede Be- 
merknng vorbeigehen zu diirfen. Derselbe betrifft die Beichte 
als Ordensdisziplin bei den Buddhisten. Auch hier kann man 
den Teil nicht verstehen, ohne auf das Ganze acht zu haben, 
welches iiber den Zweck seiner Teile entscheidet. Nach bud- 
dhistischem Lehrbegriffe bleibt der siindenbelastete Mensch voll- 
standig auf sich allein angewiesen. Kein Gott laBt sich zu ihm 
herab in gnadenreichem Erbarmen. Er muB sich allein helfen, 
so gut er kann, und was ihm hilft, ist die bessere Einsicht. 
Wo diese sich Bahn bricht, weicht die Begierde und mit der 
Begierde die mit ihr gleichwertige Siinde. Immerhin bedarf es, 
um nicht immer wieder und wieder ein Sundensklave zu werden, 
der Willensstiirkung, und diese eben kommt zustande durch die 
Beichte. „Das ist der V'orteil der Zucht der Edlen (ari,va), 
daB derjenige, der auf seine Sunde hinblickt wie auf eine Siinde 
(sie erkennt) und dafiir BuBe tut, wie es sich gebiihrt, fahig 
wird, sich in Zukunft davon zu enthalten“ — heiBt es im Cul- 
lavagga-). Also wesentlich diszipliniir, ein Prohibitivmittel 
soil die Beichte sein und mehr kann sie auch nicht sein, mit- 
hin gewiB nicht expiatorisch oder von Siihnewert wie die von 
Christus bei Joh. 20, 2l ff. verordnete. Zu dlesem inneren 
I nterschied treten noch iiuBere hinzu. Die buddhistische Beichte 
ist nicht fiir alle ausnahmslos vorgeschrieben, sondern nur 
fiir die Mbnche (und Xonnen). Sie ist dffentlich Oder halb- 
offentlich und ist allmahlich zur bloBen Formalitiit herab- 
gesunken. 

') Vgl. .Journal des Savants ISS:!. .luillet 'h V, 20, .J. 
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Del- Fortschritt durch den Ruddhisinus und diirch 
das Christentiim. 

13. Es kdnnen und sollen hier naturlich nicht sowohl die 
reifen Friichte, als vielmehr niir die Anlagen zur Kultur- 
arbeit zur Sprache kommen, welchc in der Lehre und Orga- 
nisation des Buddhisnius vorhanden sind, nebst den ersten 
historischen Ansatzen einer solchen, wiihrend wir der Aufgabe, 
seine Kulturmission von der Kobe der Gegenwart aus zu ubcr- 
schauen und mit der des Christentums in Parallele zu bringen, 
zufolge unserer Beschrankungauf diealterePeriode des Buddhis- 
mus enthoben sind. Da nun der Zeitdauer nach diese altere Periode 
des Buddhisnius so ziemlich der romischen Periode des Christen- 
tums gleichkommt, so hoffen wir nach keiner Seite bin unge- 
recht zu werden, wenn wir die Fortschritte, welche die Mensch- 
heit bier durch das Christentum und dort durch den Buddhis- 
nius machte, einander gegeniiberstellen, und zwar einmal unter 
dem Gesichtspunkt des gesellschaftlichen Lebens und sodann 
unter dem der Volksbildung, Kunst und Wissenschaft. 

Die Keime zu gesellschaftlichen Refornien miissen in der 
Lehre, insbesondere in der Sittenlehre gesucht werden. Die 
christliche Lehre ist das treibende Ferment gewesen, welches 
die romische Gesellschaft umgestaltet und zu einer hoheren Ord- 
nung erhoben hat ')• Sie war es, die dem Individuum als 
solchem, einerlei ob Kind Oder Mann, personliche Rechte zu- 
gesprochen hat, welche es zuvor noch nicht hatte, sondern erst 
erhielt, als das Wort voii der Gotteskindschaft gepredigt uud 
der Sohn so gut wie der Vater, die Frau so gut wie der Mann, 
der Sklave so gut wie der Freie zu Miterben Christi eingesetzt 
wurde. Die Folge davon war zunachst die Milderung der 
patria potestas und die Regelung der Eigentumsverhalt- 
nisse, durch welche die Rechte der Kinder ohne I'nterschied 
des Geschlechtes, der in der Ehe erzeugten sowohl als auch 
der angeheirateten, gegen ubergriffe geschtitzt wurden, Eine 
Frucht der christlichen Lehre war ebenso auch die Befreiung 
des Weibes und seine Gleichberechtigung mit dem Manne, 
Das Weib, vorher mehr Objekt als Subjekt, hdrte auf „in manu“ 


’) Zu dem Folgenden vgl, Tromlong, L'lntiuencc du christianisme sur le 
droit Romain; Wallon, Histuire de I'Esclavage; de Rossi, La Roma sotteraiiea. 
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Dciei- rechtlos und jeden Aui^enblick ‘;c\vartit>' zii ^ein, vdii ihreiii 
Maiint‘ init einer aiidoren P’rau vertaiischt zu werden. filter 
deni EiiifliiB des Cliristeiitunis trat die Elie aus deni Zustande 
der Entartung' lieraus. in den sie gerateii war. Die Uhaiifld.s- 
lichkeit, von Christu.^; selbst zum Grundgesetz der neuen Ord- 
nimg der Dinge erhoben, unigab sie wie niit einem Scliutzwalle 
gegen das fliitende Meer der nienschlichen Leidenschaften und 
sicherte ilire Rcinheit und Heiligkeit. Gegen die unnatiirliclien 
faster aber, diesen Krebsschaden der griecliisch-rdmischen 
Kultur, nahm die christliche Lehre zuerst, und als sie rniichtig 
genug geworden war, die oifentliclien Sitteii zu beherrschen, 
auch die Gesetzgebung Stellung. Xur der christlichcn Lehre 
von der Wertschat.zung jedes cinzelnen .Men.sclienlebens gelang 
es allmahlich, das unmenschlichste aller faster, das der Ausset- 
zung der Kinder, auszurotten, Aus ihr ging nicht minder 
die Aufbesserung des Loses der Sklaven und die vbllige 
Enianzipation derselben hervor, Sie war es ferner, die den 
blutigen und unsittlichen Scliauspielen ein Ende berei- 
tete und das Vcrbot dieser Unterlialtungen durcdi das Gesetz 
herbeit'iihrte. Von ihr begiinstigt kam die .\rbeit der Hiinde 
zu Wiirde und Ansehen, und der Name Arbeiter (operarius) 
verier seine verachtliche Xebenbedeutung, Die Menschlich- 
keit liberhaupt, Schutz der Schwaclien und Hilflosen, Schonung 
und Erhaltung der .\rbeitskral't durcli Einliilirung der Sonntags- 
ruhe. Reform des Gefangniswesens, (iefiihl fiir W'rantwortlieh- 
keit boi den Kriegfiihreiiden usw., worauf nielir oder weniger 
auch bald die Gesetzgebung Riieksiclit nehmen mutlte, lag keim- 
artig in der Lehre des Christentums voni Menschen, von seiner 
Bestimniung und seinem Verhiiltnis zu Gott, Die Lehre Christi 
endlich rail ilireni ausgleichenden Prinzip der in Eins zu set- 
zenden Gottes- und Menschenliebe ward zum Ausgangspunkt 
einer gerechteren Verteilung der Giiter und Ertriignisse 
der .Vrbeit, welche sich in der richtigen Mitte bewegt z\^'ischen 
Sozialisniiis und Pauperisnius. Durch sie empfing die private 
(iffenliche \\ ohltatigkeit wie die milchtigste Anregung so auch 
die einzig erfolgreiche Riclitung in der Griindung von Waisen- 
iiaiisern (orphanotrophia), Herbergen (.xenodochia) und Hospi- 
tiilern (hospitia). 

.Vucli fiir \ olksbildung. Kunst und Wissenschaft. 
Mclclie Itir sicli sowie zusammen niiteinander betraclitet iiber- 
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aus wiclitif>e I’akUii-fii des Fortsclirittes sind, gilt das (ileiche, 
Vv'as iiber die sozialen Kefornifii bemerkt wurde. Sie entstehen 
und wachscn iiiclit wie von selbst, sondern. wo immer sie sicli 
ziir Bliite entl'alten, niiiO irgend eine hohe Idee die Knospe sein. 
aus der sie sich entl'alten. Xnn befand sich das Christentuin 
von Anlang an im Besitze einer solcben Idee. Sie war ihin 
(lurch das Wort seines Stilters: „Seid vollkommen!“ gleichsain 
ins Herz gcschriebcn. die Idee der Vervollkomnin ting. Chri- 
stus aber niinmt keinen Mcnschen und niclits davon aus. Keiner- 
lei Schranken soli es liir ihre Verwirklicbting geben, weder 
tinter den Menschen, an denen, noch unter den Gebieten, aiil 
denen sich dieselbe zii vollziehen hat. Weil also das Christen- 
tum diese Idee der Vervollkommnung aller in allem im Biisen 
trug, war es daraul bedacht, Volksbildung. Ktinst und Wissen- 
schaft zu fordern. Indent es sich an das Volk wandte, um 
dasselbe iiber die Heilswahrheiten zu belehren, hatte es den 
ihm (lurch Christus vorgezeichneten Weg zur Volksbildung be- 
treten, nainlich zur Bildung (lurch die Wahrheit, die Christus 
gebracht. Zuniichst rein religidser Xatur. zog dieselbe allmahlich 
atich die weltlichen Gegenstiinde in ihren Bereich. Das Chri- 
stentuin brachte desgleichen auch der Kunst alle Sympathien 
entgegen. Synilndreich. ja selbst ein Symbol der gottlichen 
Liebe, riel es in seinen Bekennern alsbald den Kunsttrieb zur 
regen Betatigung wach. Alle Hilfsmittel der Kunst, Stein, 
MeiBel, Pinsel, Laid. Stiinine und Kede nalim es in seinen 
Dienst. und init unsterblichen Gedanken bereichert, gestarkt, 
geldrdert. gehoben, begannen die Kiinste von neiiem ihren Lauf. 
Wie niit den Kiinsten verhielt es sich auch mit den \\ issen- 
schaften. Sie hielten ihren Einzug in das Christentum und, 
indent sie in den Lichtkreis des gottlichen „Wortes“ traten, er- 
t'uhren sie alle an sich eine .-Vrt von \^ iedergeburt. Diirclt 
die Miitterwissenschalt der Philosophie, der auch voni Ciiri- 
stentum naturgeiniiB unter alien ant moisten hegiinstigten, in 
die .Vtmosphare desselben geluhrt, nahnten sic das (icliihl 
einer strengen \'erantwortlichkeit gegen Gott, Dentut und Wahr- 
heitsliebe in sich atil. .\us der Katechetenschule zu .'Alexan- 
dria erstand eine neue, die christliche Wissenscluitt, tibnlich 
wie aus den Katakontben zti Kom eine neue, die christliche 
Kunst hei\orging. 



l)er Biiddliisnius. 




14. In allgemeinen Unirissen, wie man es auch nicht 
ander.s von uns erwartet liabeii wird, fiihrten wir ini Vorigen 
den Fortschritt durch das Christentum in der rdmischen Periode 
deni Leser vor Augen. Beim Biiddliisnius in dor entspre- 
chenden Periode (bis Asoka einschlieBIich) diirfte es erwunsclit 
sein, schon etwas mehr in Einzelheiten einzugehen, und wir 
wiirden dies auch gern tun, vvenn nur das einschlagliche Mate- 
rial reichlicher vorhanden ware. Allein wir miissen, um iiber 
den Fortschritt durch den Buddhismus zu reden, uns durchweg 
auf die Treue unserer Texte verlassen; ihre Aussagen aber zu 
kontrollieren und Ideal und Leben, Worte und Wirklichkeit mit- 
einander zu vergleichen, sind wir nicht in der Lage. Nur 
einigermaBen komnien uns Asokas Edikte hier zu Hilfe, wiihrend 
uns erst die Berichte der chinesischen Pilger, welche Indien be- 
reisten, eines Fa-hian (400 —415), eines Hiouen-Thsang (629 — 45) 
und eines I-tsing (671—95), allerdings zu spat fiir unsern Zweck, 
iiber die Kulturarbeit des Buddhismus besseren AufschluB geben. 

Die Obung der Friedfertigkeit und Freundlichkeit, des 
Wohlwollens und der Wohltatigkeit, der Liebe, Duldung und 
Achtung vor dem Leben (freilich in einer uns unsympathischen 
Weise), welche die buddhistische Lehre unablassig einscharft, 
scheint kein ungeeigneter Hebei I'iir soziale Reformen zu 
sein, aber da nun einmal die bis zur Weichlichkeit gesteigerte 
Weichheit einen naturlichen Bestandteil der indischen Volks- 
seele bildet, so weiB man nicht, ob es diesem Umstande schon 
als solchem Oder dem Buddhismus zuzuschreiben ist, wenn ge- 
wisse Milderungen der Sitten eintraten. Nur von einer, 
der sogen. ahimsa oder der Achtung vor allem Lebendigen, 
glauben wir mit Bestimmtheit sagen zu konnen, daB sie der 
Buddhismus als sein Verdienst nicht in Anspruch nehmen kann. 
Dagegen steht nichts der Annahme entgegen, daB von jenen 
aramas (Parkanlagen) aus, wo die Monche und Nonnen von 
Buddhas Orden sich der Arbeit der Selbstzucht in heiliger Zu- 
riickgezogenheit hingaben, eine edlere Gesinnung und Le- 
bensauffassung sich auch in die Behausungen ihrer Gonner 
und Freunde verbreitete und durch diese von Buddhas Geist 
erfullten Familien der indischen Gesellschaft im GroBen niit- 
teilte. Asokas Ge.setzgebung (s. S. 169 ff.) kann dafUr mit Recht 
zum Zeugen angerufen werden, denn sie bekundet in alien 
ihreii Einzelheiten den EinlluB des Humanitiitsgedankens, der, 


Siebentes Kapite) Huddliismiis iind Christentiim. 


207 


wenn er aiich in Indien nicht zuerst durch Buddha aufge- 
komiiien war, doch sicher in keinesanderen Namen vorher offent- 
lich vci-kiindigt und alien olme Unterschied zur Nachachtung 
hingestellt worden war. Anderseits zeigt uiis Asokas Ge- 
setzgebung, wie sich der Buddhismus aufierhalb der Mdnchs- 
gemeinden im gesellschaftlichen Leben betatigte Oder vielmehr 
hatte betatigen kdnnen, ware nicht das gewdhnliche Mifiver- 
haltnis zwlschen Idee und Wirklichkeit stdrend dazwischen 
getreten. Denn wenn wir Asoka Glaiiben schenken durfen, 
so waren bis zu deni Zeitpunkte, da er dem „Gesetze“ (Bud- 
dhas Lehre) seinen machtigen Arm lieh, die Zustande in In- 
dien trotz des Buddhismus keineswegs die besten. Er redet 
beispielsweise davon, daB sich das Morden und die grausamc 
Behandlung der lebenden Wesen, das ungeblihrliche Benehmen 
gegen Verwandte und andere Leute im Laufe der Zeit nur ver- 
mehrt habe '). Ein Triumph des buddhistischen Glaubens war 
es nichtsdestoweniger, daB hier einer seiner Bekenner, welchen 
das Gliick zum Herrscher iiber einen groBen Teil Indiens er- 
hoben hatte, die Tieropfer verboten. Hospitaler fiir Menschen 
und Tiere errichtet, durch Brunnen-.A.nlagen, Baumpflanzungen 
an den Wegen usw. auch fiir das leibliche Wohlergehen des 
Volkes Sorge getragen hat^). DaB der Buddhismus darin die 
Friichte seines Wirkens zu erblicken alle Ursache hat, wird 
niemand bestreiten. Was wir dagegen vermissen, ist haupt- 
siichlich dies, daB derselbe keine nennenswerten Versuche 
geraacht hat, die soziale Stellung der Frau zu verbessern. 
Der Buddhismus lieB in diesem Stiicke alles bestehen, so wie 
er es vorfand, und in Indien bestand seit alten Zeiten die Poly- 
gamic neben der Monogamie zu Recht. Nicht einmal fiir die 
Erziehung des w^eibllchen Geschlechtes, jener ausgenommen, 
die in den Orden eintraten, hat der Buddhismus etwas geleistet. 
Sie blieb nach wie vor vernachlassigt. Anders freilich bei 
den bhikkhunis oder den Nonnen. Sie miissen, w ie wir aus 
den ihnen gewiB nicht falschlich ziigeschriebenen Liedern, den 
Theri-Gathas, schlieBen diirfen, cine gute Schule durchge- 
macht haben, und es war dies wohl fiir manche Frau in Indien 
ein Grund mehr, die Aufnahme in den Orden zu begehren. 
Hier kamen ihre Geistesanlagen zur Geltung, und es trat ihr 
iiberhaupt ein sittliches Ideal vor die Seele, w ie sie es drauBen 
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iiicht iiioht verwirklielit, i^omlorn aiicli niL'lil einmal ange- 

(Ifutet iaiul. Sic moclite (iaiin luiclit iibiT tlein ungeahnt (iralkMi 
iiiid Schbneii, wozu ^ie angeregt iiiui angvleitet wiirde, gewisse 
Harten vergessen, die das buddliistische Nonnenrecht auch so 
ilir nicht eispai'i batte. Denn zur Anerkennung der vollkom- 
mencn Gleichberechtigung der beiden Geschlechter, auch luir 
ill Sachen des Heiles, konnte sich, so sehr der Geist seines 
Stil'ters dazu driingte, der Buddhismus nicht aufsclnvingen. 

IT). I'm die \'olksbildiing hat sicli der Buddhismus (in 
der ersten Epoche) durch Verbreitung erbaulicher Lehren 
in der Form von Erzahlungen. Parabeln und Fabeln verdient 
gemacht. Man dart niimlich billigerweise i'ragen, oh solche 
Stofl'e Jemals in eiii populares Gewand gekleidet \i (irden wiiren, 
wenn dieses Verrahren nicht in der Mittcitung an das Volk zum 
Zwecke seiner geistig-sittlichen Fbrderung seine Rechtfertigung 
gefunden hiitte. Vieles ist geradezu so beschafl'en, daB man 
annehmen muB, es habe, bevor es in unsere Textsammlung 
aufgenommen wurde, cine mehrmalige Probe bestanden, sei also 
wiederholt mit gutem Erfolge angewendet worden. Nach Bud- 
dhas Vorschrift hatten sich seine Mdnche, diese indischen Volks- 
prediger, der gesprochenen Volkssprachen, der Taikaldialekte zu 
bedienen und nicht des daraals bereits zur toten Sprache herab- 
gesunkenen Sanskrit ’)• 

Der eigentlichen M’issenschaft indes, wenn wir darunter 
etwas anderes verstehen als die Kenntiiis der „vier edlen Wahr- 
heiten“ nebst iliren Xutzanwendiingen, evar der Buddhismus 
nicht gewogen. Der wahre Jiinger Buddhas ist kein „Freund 
des Wissens (na nanabandhu), er ist in Hinsicht darauf „indit'- 
terent“ (upekkhati) 

Indil't'erenz wird wohl auch die richtige Signatur fiir den 
iilteren Buddhismus sein, wenn es darauf ankommt. die Stellung 
desselben zur Kunst und zum kiinstlerisch Schonen iiberhaupt 
zu bezeichnen, denn fiir das Xatursclhine besaB er im Gegen- 
t'-il einen recht feinen Sinn. Von den waldbekriinzten Gefilden, 
den scliiinen Lotusteichen und dergl. singt gar manches alte 
.Mdnchslied, und es klingt. fast mdchte man sagen, sentimental, 
wenn z. B. selhsl dem Rauschen des Regens in der stillen Berges- 

r \'. ;5;» 1’ fi'l.iubo oiK*h. ihi* dal.^ Gin JeilGr das Wort 

d*‘r [UidtihaM in SGunan Giirj*in*n Dialokte iTloriu* ” 

-! S V \ 'Ml 
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eilisamkeit eiii Motiv zur (ieisteslrouflc entnommen wird. Abor 
kiinstlich Schknes zu sciialion, da wo ('och allcs durchaiis 
nichtiy ist und iiii Xichts endigt, schien sieh nicht der ilulie zu 
verldhiien. Daher schen wir tiiicli, dat! liii' die erste Zeit. so 
lange derartige Lelireii im Vordergrund standen und der Kiiltus 
nocii keinen Ersatz I'iir die aiis der Welt de.s religiiisen (llanben.s 
vcrstoBene Gottheit in dem zimi ..Gott" gewordenen Guddha ge- 
funden hatte, die Kunstschopfung auf ein verscliwindend kleines 
MaB beschriinkt war. Man baiite, oline natiirlicii auf Pracht zu 
sehen. einstdckige Monchshau.ser (vihilra), welcdie auBer dein 
Schlafraume und Speisezimmer eine Vorratskamnier, ein Bade- 
ziramer und eiiie Halle zur Versannnliing uinfaBten. .A.uBerdeni 
werden gewisse eigenartig geforuite Gebiiude (adilhayoga, aucli 
garuda genannt), ferner uiehrstockige, iibrigens wold in cinfacheni 
Stile gehaltene Hauser (pasada), dann sog. liammiya erwiibnt, 
von deren Beschat'fenheit wir uns keine rechte Vorstellung 
machen konnen. und endlich Felsenhbhlen (guha). die man ent- 
weder nuhm, \Aie man sie von der Natur ge.seliaffen vorfand 
Oder erst ausholilen inuBte, bei welchen letzteren also die Kunst 
verlialtnismiiBig am wenigsten beteiligt war. Die alten viliaras 
sind langst vom Erdboden verschwunden und leben nur noch 
im Namen der indischen Provinz Debar oder Bibar (von vibara). 
die zablreicbeu Felsenboblen hingegen (vielfacb aucb vibara 
genannt), die oft in mebreren Stockwerken Ubereinander aiige- 
bracht sind. zeugen bis zur Stunde ftir das asketiscbe Leben, 
welches einst an diesen vor dem Weligetumniel sicheren Stiitten 
gefiihrt worden war. Die iilte.sten derselben sind wabrschein- 
lich die in der Ntihe von Rajagaba, der Hauptstadt des Magadha- 
reiches, und diese zeigen durchweg sehreinfaehe Konstruktionen. 
Skulpturen finden sicb erst an solchen f'elsengrotten ange- 
bracht, welcbe der Zeit .\sokas. oder ciner noch spiiteren Zeit 
angeboren mbgen. Freskomalereien. wie die schiinen in den 
Grotten von Ajanta, sind bedeutend .jiinger ')• Die Errichtung 
von t hup as {stupa. Tope) liber der Ascbe von Verstorbenen 
und ihren Reliiiuien, namcntlicb Buddhas .selbst, reicht sicher 
ins buddhistische Altertum hinauf: daftir kann man sicb sugar 
auf eine kanonische Schrift berufen-’). Die iiltesieii der uns er- 

') Vgl Burgess, J. .Votes on the Buddha Roek-Tempies o! .\pint,i, tin ir 
Paintings and Sculpture, s (.\rchaeoI Siirve.v of Western iiidia. .Vr io, Boinbiiy 1S7!» 

-) M. P. S in fin. 
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B;u!i ‘!i die^t'r .v.-t 'ii:.! !iii’. rin .i.-iiiriuiiulei-t 

jlinyt-!' a''' liia Forai ii- ui'piainifliL'ii, wie 

'.vir anuaiirtU'U liiiriVi!, eini'.K'h liia oiiia-; ii r a h 1. a u'a I s {tuiiiiiiiHi 
ispattr a'rhi'hU' inan dan Hau inid u'.-d) iiuii ,lio Kaa't-]'; 

odor oinor z u p e.soitzton (iiooke. Sk'iiptiiro'a U’a.^eii die irii- 
licr sehcin (S. lOd) ha^prccheiieii Saulea *\d(ika^, iiiiiiiiicli 
ziir Kronuiiy aiei.st oinoii .'itzoMulLMi Liisvon. das Sin.ibdd [Fiuldbas, 
des „Lij\v(_‘n aus deio .Sakya-<iL‘";chk'oiito"‘ (Sakjasiha), lorner 
Kapitiiio in dor Forni eines iini>i'e';iir/;ten Ivelcho' iind an dt'ii 
SaulenfUichen allorhand Onuimenie (Viipel. Po'idonstab niit Lo- 
tus daiuber), doren .Muster aus doiu 'vVesten (iiidoolieniand odor 
iiborhaupt aus der griechiscli goluldoten Welt) ivicii iuriie]i her- 
iibergekoramon zu sein scheineii. 

Ku^s^^\■erke voii dauenidem Werte indes, deiien duel! jeder 
Freund des Schiinen Beiiall und .Vncrkennung, hie uiid da viel- 
leicht sogar aufrichtige Bewunderung zollen wird, sind nicht 
die genannten aus Granit und Felsengestein. sondern die poeti- 
schen Erzeugnisse, wclelie der Buddhismus luTvorgebraclit 
hat. als er selbst noch jung end irisodi war, d. i. der Buddtiis- 
mus der iilteren Pali-Werke. 
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Anhang. 

[. 

Statistik des Buddhismiis. 

1. Nach Berghaiis (pliysik. Atlas) gibt es lluddhisten {:!U.7"i, 

Christen. Mohamniedaner, Brahinanisten, H,7" „ Heideii mid 0,3" » 

Juden) auf dor Erde. Nach Andree (Handatlas) bctragi die Zahl dor Buddbi- 
sten und HralimagUUibigen 740 Millionen, die der Christen 400 .Mill., der Mo- 

• hanimedaner ISO .Mill, mid dei Heidon lio Mill. 

i 2. Rh,v.s Davids (Buddhism, I It.) ziililt .■')''0 Mill Biiddhisten. iiiimlich 30 

i Mill, de.s sogenannten Siidl. Buddhismiis und 470 Mill de.s Xordl. BtHldhismiis. 

j Oder genaucr' 

I , Siidlichcr Buddliisnuis. 

‘ Ceylon lo20.77.3 (Zensiis von 1872) 

Britisch Burma 2447831 ( ., ., 1S71) 

Burma 3 000 000 (nach niilitiir. Angiiben) 

Siam 10 000000 ( .. ., ) 

.-'.imam 12000000 ( .. .. .. ) 

.lainas 48,') 020 ( ., ., .. ) 

29 453 12(1 

• I In Britlsch-Indien. lehen nach dcm Zensus von 1901 zusaniraen 9471)7. >9 

, Biiddhisten untor 291301051) Einwohiicrn ) 

j N(ird)ich(*r Buddhismiis. 

i Holliindische Besitziingeii imd Bali 50000 (Friedrich,.! R. .A. S. 187i), 196). 

Britische Besitziingen in Spiti . . I fnio 

Assam, Vorder-lndien, Hongkong . ( 

Russische Besitzungen in Kirgistan I iSchlaginUvcit, Buddhism in 

Die Kalmiiken an der Molga . . Tibet r') 

i Die Buriaten in Sud-Sibirien . . ’ 


Lieii-cheii-Inseln lOOOOOO (Schlagintweit, a. a.O. 1 ‘ j Mill.). 

Korea ... siiOOOOO 

Bhutan und Sikhim ... • lOOOOOn (Schlagintweit, a. a. O 1' .-Mill ). 

Kashmir (Ladak) . . . . ■ 200000 

Tibet (iOOOOOO 

.Mongolei • • 2000000 

Mandschurei . . . • 3000000 

-lapan ... . • 32794897 

.Nepal .500000 

China (IS Brovinzen) . .414 0.81)994 

470331 891 


Sudlicher imd Nordlicher | 29 4. i3 421. 

Buddhisinus I 470331 891 

499 785 317 

1 I* 


I’lL’ Hl'I' |:ii IiHh-'i.in 

• 1 t’kint It ’.V l^‘'1 i: if ■'’) -nt- l-.-r ijiil 

liUi t',(i .If,' f'iiij-t, f ,fir .In' iiJI. Hid Ilf li.-r Miili.ivi!.if.!;:n"i' fill' 

!7.', Mill ill. 

t. i)i'. .'fj'.ifi i.'Mii Ti'f ' i,\ tfi ijii 'i'"!' ■' i . i'ffiiaft kl'j!, ''■Iiii 

Hufldhistfii ill Cliiifi him! iiif’i" ..itiir :xK 7 -' : in .’V" n Ival MnniLr 

Vi'iili.UTis, iluililliism, 11 . \1V it ui'lfiii'i -".‘il.s, lie.;' ;:iii!ilhi'ii’j..i w. UN' Mill., 
elinr weniufr iil.s iiiflir /n; -lit) 


If. 

Veizeichni.s der So'nriften tier Pali-TiJidiiion. 

\iii;iya-Pir,’, ImI. 

I. Vibluin.nn 

a. P.lraiik.i 

b. . Paiiittiy i 

J. Khandliuka 

a. Maha vagi'll (.M.)’) 

1.1. Cuilavagga (C.) 

3. Parivara Patha ^Pr ) 

Ausgaben: Oldenberg. H., Viiiaya Pit.ikani, a vols, London 1^79 — ML 
Vinaya Te.xts, translated by 1. M’. Kliys Davids an.I H. OUU'nber.g, Lon- 
don tSSl — So (SBE Xin, XVII. XX) — Siiiegol. E , Kaminavuk.i am. I-lonn 
1841; ders., Anecdnta Pulica. I.eiii/.ig l.M.',; Fi-.uikfurter, ilaiidboiik ot Prdi. 
p. 141 ft'.; Takakusii, Pali Clirestoniatliy, ji. It) f;.; Inckson, .LI-’., i paianiimdri 
Kammavacd (Journal of tiic Royal Asiat'.c Society Is7,‘)j, ders. Patiinokklia 
(Journal etc. Is7.'i). 

B .Sutt.i-Pit<ik,i 

1. Dighu-.N'ikaya l!) ) 

2. .Maj.jhima-Nikaya (M. .\.) 

:! Sani.t utta-Xika\a (S.) 

4, .\nguttara-.Nikaya (.\ I 
0 . Khuddaka-Nikuya 

a. Kliuddaka-Pfitlui (Kh. P ) 

h. Dhammapuda (Dli. P.) 

c. LdSna (Ud ) 

d. Itivuttaka (I ) 

0 .Siitta-Xipata (IS .\,l 
t. Vimima-VattiiH (V. 
g Peta-Vatthu |P. V ) 
li. Thera-Gdtha ( I’h I.) 

i. Tlieri-Gatha (Tli. II I 
k Jiitaka (.1 ) 

1. .Ni'idesa (N.) 

ni Patisambhidu-Magga IPs.) 
n. .Vimdana ( Iji ) 

0 . Iiimilha-Vaiii-.a !l! I 
p. Cariya-Pitaka ((' P | 

M U ir gi.'ben in ( ) die voa Rhys Davids ini .Iiairnai of The Piili Te.xt 
Sncifti issp in Vorscliiag aebrachleii Abknrzungcn 
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II s o .1 lu- 1 ! Zii I> f'l. Rhys Davids mid J. iC. Carja'iitei', l/mdun, FTS 
ISiiii, lltil.). ll‘il l i)>M sctznnjii'ii !ih\s Daiids. [iialitoiii's ot tiie Riiddha. Lon- 
dim is'iii. li'lii. K. K. Neumann, Die Reiieii Gotamo Buridhos aus der lanfjeren 
Sanimliinn iiialiaiiikriyn ! Bd , Munchen 19(I7; R. (). Franke. lA'ipzig 1913 (in 
Au.■^\vuhli. lirimhlot. P., Sept Suttas Palis, tires dii Digha Nika.ia, Paris is7tj: 
Childers, K. C , .Maiiapai iiiihliiinasutta iAbkiirzuiig- M. P. S | (Journal of the 
Koy.il Asi it:c .S.iciit.v UTS) Jlahasatipatthanasiitta, .Manliiiaiii ISSl. Da.s 
,\Ialirt]iai‘i!iibbanaMitl,'i ist iihersetzt von ithys Davids. SHE XI iind Dialogues 
111 the Biidllia II, 7S 11'.: von Dutoit, Leben dos Buddha p 231 If. iind K. E. Xeu- 
maiiii. Die letzten Tage Gotamo Hiiddlios, Miinehen 1911. — Zii M, X.: ed. V. 
Tronckiier iind R Chalmers, London, PTS isss — 1903: deiitsch von K. E. Xeii- 
inann. Die Redeii Gotamo DiuMhos aiis der mittlereii Saminliing .Majjhiinani- 
kiiyo. Leipzig 1^9ii-19ll2; Pisehel. R. .\ssalayanasiiltam, Chemnitz LShI). — 
Zii S.' ed Leon Fetr, London. PTS ISM- 1S9S (dazu Index von 'Irs. Rhys 
Daiids 19l)t). zivei Stiieke riaraus dentseh hei Windi.scli. Mara iind Buddha, 
p S7 if., 132 ft : \gl. aiieh Mrs Rhys Davids. Psalms ot the Sisters. I>nndon, 
PTS 19(19, p, ISO If, — Zii A.: e,l R .\iorris uiid E Hardy. London. PTS iss.'i 
— 1900 (duzii Index von .Mabi'i Hunt 1910). dentseh \on Xanntiloka I, Leipzig 
0 J, , II, Breslau 1911 — Zu Kh P ' cd R. C. Childers. Khuddaka Patha 

(Journal of the Royal .A'iatie Society 1370, p 309 — 39: dentseh von Karl 
Seideiistiieker. Bresiau 1910: M. Winternitz, Religionsgcscliichtliches Lesebiich, 
p. 2'9. 201 270. 29r)--3(lO. — Zii Dll. P.: ed Kausboll, V., Dhainmapadam, 
Pallce edidit, latine vertit, Hauniae lS7i5 (2. .Aull. London 1900: The Dhamma- 
puda being a Collection ol Moral Verses in Pfili, edited a second time with 
a liter.il Latin Translation 1, deutscli von Albrecht Weber I ZDMG 14 [IsfiO] unci 
in Indi.sclie Sti'eiten [ U2 It il-sisp. voa Leopold von Sclirneder L.Worte der 
Walirlieit'’), Leii'z.ig ls92. iind von K E. Neiiniimii (.Der Walirheitspfad"). 
Leipzig 1S93 — Zi! 1 d. ■ ed P. Steintliak Pfili T. S. Loiitlim Iss.'i: englische 
t hei'setziing von D M. Striin.g. London 1902. — Zii J. . ed E. Windisch, Lon- 
don, F'I'S 1SS9. eiigliscli von J H. Moore. New York 190s (Sayings of Buddha). 

- Zu S X . Faiisholi. V. Sutta Nipata iPTS issr, und lh93). von demselbeii 
englisch SBK X, part 2 (Issi), dan.ieh dentseh von Pfimgst. Strallburg 1SS9 . 
aus dein I 'rlext ins Deutsche von K. E. Neumann, I.eipzig 190.7, 2. AutI 1911 
Vgl. A. Pfiiiigst, Aus deriiulischen Kiiltiirvvelt Stuttgart 190 1, 8.52 11 : H. Olden- 
horg. Alls deni alteii Indieii. Berlin 1919, S. 27 U. — Zii \ \ : (looneratne. 
K, R . Viinana-Vattliu (PTS I'-Sii). - Zu P V. Minayeff, Petavatthii (PTS isss). 

— Zu Th. I- Oldi'iiberg. H.. Theragatha H’TS iss.'il: zu Tli. II: Pisehel, K. 
Theri-Gatha (PTS ISsl); dentseh voii K K Neumann. Die l.ieiler der Monclie 
und Xoiiiien (iotuino Biiddlio'. Berlin ls99: die Iherigalha englisch von Mrs. 
Rhvs Davids, Psalms ot the lAirl.v Duddhists. I i’saini^ ol tlie Sisters, i.ondoii. 
PTS 1909 — 7,11 J.: Faiistioll. 4', Jataka. 7 vols, I.oirlon 1S77--97 Engliselie 
Cbersetzungen ' Huddhist Birtli Stories, or Jataka I ales, translated b.v I W.Rh.vs 
Davids, i.ondon Issu: Tiie Jat.ika or Stories ot the Buddha .s 1-oriner i)irt!is. 
translated.. |vim K. Clialmers, W H. D Rouse, 11 1. Iraiu'is. K A .Neil und 
Cowellj under the Editorship of E B Covveil, Camhiidge ls97-r,l07. Deutscli 
von Jiiliii.s Diitoit, Leipizig 199S ff., cinzeliie Stiicke. in jioMiseher I'orin. hei 
J J Meyer. Kavyasamgraha. Leipzig 190.1. uiul A Griinvv e;ie|. Buddhistische 
Stiidien I, Berlin ls97, — Zii P.s : ed. Arnold C. Ta.vlor. I.oiidon 1907 imd 1907, 
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I)er I’uddhismus. 


PTS. — Zii Aj) Ed. Muller in .seiner .Ausg.ibe de.s Komnientar.s zu den 

Therigritha. I.ondnn l'iy2. PT.S. ~ Zii ii. .Morris. 11.. nuddhavain.sii (PTS 1 SS2). 
— Zu C. P. : .Morris, K , Cariya-Pitaka (PTS 1.SS21, vgl. I'harpentier, WZK.M 21 
(1(110). 3.11 If. 

C. b h 1 d h a m in a - Pi t a k a. 

1. Puggala-Paiinatti (P. P.) 

2. Dhcltu-Katha (Dh. K.) 

3. Dhaniraa-Sangani iDh. S.) 

4. Vibhanga (V.) 

1. Pattlnlna (P.) 

0. Yamaka (Y.) 

7. Katha-Vatthu (K.) 

Ausgaben: Zu P. P., Morris, R.. Puggala Pannatti IPTS 1SH3), deiitseh 
von Nyanatiloka, Das Biich der Charaktere, Hreslaii 1910. — Zu Dh. K. : ed. 
E. R. Gooneratne, London 1392, PTS. — Zn Dh. S. ’ Muller. E . Dhammasungani 
(PilU Text Society, London 1835. — ZuV.: ed. Mrs. Rhys Davids. London 1904, 
PTS. — Zu P, : ein Teil, das Dukapatthana. ed. .Mrs, Rhys Davids, London 
1906, PTS. — Zu Y. : ed. by Caroline Rh.vs Davids, assisted by Mary C. Foley 
and Mabel Hunt, \'ol. I, London 1911, PTS. — Zu K. od. A. C Taylor, Lon- 
don 1894. 1897, PTS. 


1 , 

2 . 

3. 

4. 

5 . 

6 

7 . 

8 . 

9. 

10 . 

11 . 

12. 

13. 

14. 
1.5. 
10 . 
17. 

Is 
19 
A u 
I'ilasini, 
l.ondon 


D. Pali-Kommentarc (Atthakathas), 


Samanta-Pasadika (Smp.) 

zuin D. 

Kankha-Vitarani (Kvt.) 

., Patimokkha. 

Sumaiigala-Vilasini (Sum.) 

., D. 

Papanca-Sudani (Pap.) 

., M. N. 

Sarattha-PPakasini |Sar | 

S. 

Manoratha-Purnni (Man.l 

„ A 

Paramattha-Jotika (Par dot.) 

.. Kli P u. S 

Dhammapada-.Atthakathil (Diip. C ) 

.. Dh. P. 

Paramattha-Dlpani (Par Dip ) 

.. I d. , A'. V , P. V., Th. Ill 11. 

.Ybhidhammattha-Dipani (.\bh Dip ) 

,. 1 

Jataka-.Atthakatlia [J C.| 

., d. 

Saddhamma-PPajotika [Sad. Paj | 

.. ,\ 

Saddharama-PPakasini [Sad. Pak.| 

„ Ps 

Visuddhajana-Vilasini | Vis. j 

.. Ap 

Madurattha-Vilasini [Mad.] 

., B, 

Cariya-Pitaka Atthakatha [C. P. C.j 
.\ttha-Salini (.Asl.) ed. E. Muller. London 

., C P 

1897. PTS 

„ Dh S. 

Sammotia-Vinodani jSmv | 

.. V 

Panca-PPakarana Atthakatha | Pp, C.| 

.. k'., P. P,, Dh. K . Y.. P. 

s g a b e n • Zu Sum Rhys Davids. T. \V 

u Carpenter, -1. K., Siimangala- 

p. 1 (Pali Text Society. London 1,886), 
1906—14, PTS, 

— Zu Dhp. C. ■ od. H. C. Norman, 


L .N irhtkanonische Literatur. 

1 .Vettippakarana (ed K. Hardy. London 1902, PTS). 

2 Perakopadesa (Specimen des P., Diss. von R. Fuchs, Berlin 1908). 
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.! .Miliiidaii ir>hii iiiinli Wmtcnii'z J!chtis<'[' "(lanliS], ed 'I n'lickiiff, 
Lon '.'a; Iss.i, onuli-'rli \ on Daviil.'. SI'.K XXXV, XXXl'I, London IS'KJ.' 

IMll, doutaeli I () Stdiradc-r. Die Fragoii des Koniirs Mi'iiaiidros, I, Lorlin 

4 Dip, i\ .ini';, i (cd, .md (I'aii'ila'od b\ H. Oldoiiborg, ],ondoii l''7!L V\’. Uei- 

oor. i)iiia\ anis,i and Alabavainsa, Leipzii; liid.')). 

■j lfah,i\ anin.i (oil. (i 'I iirnoui, i. Colon.br. 1 S;i7 ; \V. CiLnycr, iaindon UlliS. 
H i .'4, riii'i-hetzuiio' von denisolboa, London 1<)12. H'lS). 

\\ eitoi’i' I’ltel boi (loisi'r, Piili ( = GnindriU der indo-ariaciieu Phdologio 
1,7), S o,") H and bei Wintoniitz, (ioscliiiditn der indisclien Literatur 11 1 , S 

III. 

Butlclhistisclie Termini. 

Die Z.ihleii in ( ) bez'elien sich aid Seiten diesen Buciie!;. 
ah hib lui.vat an am , liolierer Sundpnnkt es gibt aclit abtnbtiayatanani (SSI) 
ahludli.uiuno ( ddiKih.irimil. Xeben-Ues 'tz oder Hber-tiosetz, lieigabe zum 
(ie.ietz, X. f eme Klas^o buddinst. Toxte (10) 
abhirinfi (ablun'iiU hoheres Wisseii, gowobnl. Inn) abhinna.'! aiifgi'fulirt, 1 iddhi- 
vidhiL, verschiedone magi-iclR' Krade, 2 dibbasotara das himinliscbe Ohr; 
ii |laI'a^s,^ eetopari.vananam. Konntnis der Goduiiken anderer: 4. pubbe- 
niVHsamiS"atifi.-uuim, Kenntnis der I'ruheren Kxistenzen. dibbaeakkhii. 
das hinindiselie .Vuge 

aeariya (acaryal. goistlieher Lehror (lOD. 

adibrahmacuriyani, aiedere .\iorai. die Sittenvorsciinl'ten tiir die Weltmen- 
sclien (l(l.‘)), 

aliinis."i. Selionung der Lebeue-en |2li 

a 1 .ip a i a- Ha im 

luiva. l.elienslnln'iing (l"2) 

■ikaiMiiiy.im. d.is, w.i. ineht zii tan oder was verbolen ist akur.u.iyani, die 
fun) gio.ien I'erbote I DIO), 
a kas.ulli.i 1 11 . .\tlier. eins dor s.'Olis KlenierUe (001. 

akincano einei. der niebts bit Hezeiehiuing fur den bnddli Moiieb lOO), 
a k u s ,i I a 111 11 1 a 111 , Minzel der .Sundo. es gibl ilrci soleher 'A iirzeln odor Haiipt- 
.s.indeir iobho. Hegebrlu-likeit. do.so. Hesbeit, and iiudio. Taiischung (112). 
aniiUam (iinrtanil. d.as Niebt-Sterlien. d is f-.Hice, X t .Xirvana (,10 Oi). 
anag.nini, iiiier. der nieht nieiir znriickkelirt (t04), dazu; anaguniiinaggo. der 
Wee, and anagamiphalain. die Friichl (odor der Geniil.)) eines solciien 
anaaaro. h.uislns; X f, den biiddn Asketen 

anagarjya. das liausiose Leben der Askv'ten. daiier die .\asdruek.sv. i me , 
agarasina anagariyani pabbaiiati, er geht aus deni li.insiiebeii in den iiaiis- 
lo-en Stand ( D! 1421 

a n a isk ii a t a ni , das ( ';]ausspr“efi!iche ‘ ein r.pitheton fur \ir\an.i DL !. 

anantaia. das Kndlosi', d i .Xiiv.ina (Oil. 

anatta, V. e.seiisln.sigkeit !sii| 

unieeam (aniteaml. 1 nbestandigkeit (.s.ll 

anidass mam (anid.irsuiain). das rnae.seliene. d i Nirv.ina 
anitikuni, das Sieiu-re. d, i. Xirvana. 
anivesaiio iieiniailos X I dea iiiKbUi .Xskoteii 



I'll) 


l)ci' r!ii(MliiMnii-i 


anta I wortiicli ■ l.'iide). (1 l‘!>o]i> it/ iri.") lull 
an ta ra \ a s a ka. ! iiterkleid (].'!'') 

antju'avika (lliarama. boz. ini i'enii'milarijclitlk-lu'ii Sinn [niiieflininnta (liil)) 
ante\a6iki), der Schuler till}) 
anuprulana, Nicht-Hat'ten (911) 

tin u i)ad hi -ieso , einer, der keine upadhi.'. melir li.it 
an ns a, VO (annsaya), Neigiin», Anhangliehkeit (112) 
apo-dhatii, das Element Wasser (9:1). 

appamado (anramada), die Knkehr in sieh selb-.!, der Ernst (IDS), 
appamanna, ei i iinendlicheo Gefuhl. es gibt vier solther u Gefuhle nietta, 
Freimdlichkeit, karuna, .Mitleid, mudita, Wohlwollon, upckkha, tileichmut( 191). 
araha (arliant). ehrwurdig. t. eine bestininile Klasse von hciksbeflissenen 
Personen (20. 104). 

ariyo. der Edie: jener. der don Weg betreten hat. weleher znni Xirvana 
Whrt (104) 

ariyamaggo (aryamarga), dor enle Weg (.ll) 

ariyasaccam (aryasat.vam). cdle Wahrheit. Die vier odien W'aiirheiten (eat- 
tiiri ariyasaocani) sind dukkham, sainuda.vo.- nirodtio, maggo (a.')), 
arfipam, das Eornilose, d. i. Nirvana. 

aruparuga, das Verlangon naeh (einem knnltigen l.ebeii in) der I'ormlosen 
Welt (107). 

asana (wortlicli Sitz, Sit/.weise). bc.stiinnite .Arten der Korperhaltiing (1211. 

asavo (asrava), \'erkehrt!ieit. Es gibt vier asava (lu7) 

asokha dhamrna. Eigen.-'OluHten eines A'ollendeten (lOo). 

assamedho (asvamcdha), Kofiopfor (2S) 

a.siira. Halbgott. Damon (28. 129) 

s'ltman (atta), das Selbu 1-12. lAT). 

attakilamatha, Selhstabtotiing (-Vii 

attavado. die Behuiiptiin'i, da',', das Selli't (atta) real sei (S9| 

.‘ivnrana, ..Sehli.'ier", .\ t. ilie fimt \'ol■si!.'ht^null)'‘egt'ln iios) 

avatta, Strudel dor Welt (leTl 

aveccapasada, vertrauensvoile Klarheit (1(I2|. 

avijja latidya). 1 nw i.ssenhe!t (90 K.T) 

avn.so. .Anrede der .Monciie nntereinander (I4S) 

ayfiro (acaral, rcchtos Verhalt.-n (I. 49 1 . 

banddhamatam. ..Huddhismns" (I). 

bhagava, ehrwiirdig. Epith Bud. (has 

bluiva. Worden 194. O.'i). 

bhavaraga. das \ erlangen naoh einem knnltigen Dnsein in der Welt der 
Eormcn (107). 

bhavahliavo, Wiedergebiirt, wiederlioltes Dasein. 
bhikkliu (bhik.sn), B'jttelmench (1. 10 i:i2l. 
bliikkhiini (bhiksiini), lietleinenne (i:!2). 

bedlii. die hrleiielituiig. die dem Buddha eigentumlielie Erkenntnis. 
Iioilhirukkhe (bi)dhivrk> il. der Baum der Erkenntnis (40). 
bejihango I bo.llivaiiga). die Kenni.siten ziir Erl.ingung der bodhi. dercn sieben 
aiifgei'uhi't werden. 

brahni.iearivani I iirahiiiac ii \al. Keiisehheit (.')7. 114). 
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bi'ahiiifin, das utiparsonliciie \\ cltprinzip (2fl. a2j. 

•■akkiuima, M'lieiid, l-]pith. ISuddliah' der Sfhi'nde (tier mit dam waliraa 
(leistesauge Begahte) 

eankaiiia, gescliiitztor Platz vor dem vihara (1(2). 
cetiya, Hezeichiiiing von Heiligturaern (19). 
cetokliilo. Hei'zeasharte (1(17) 

cetovimutti, die Liel)e im biiddhistisclien Sinne (111! ISl) 

<labbha (darbha), zu heiligen Handlungen benutztes (Iras (L’K). 
darsapfirn ama^a, .\eii- and Vollmondsfeier (17) 
dasabiiam, die zolin ^■orsclll•il■ten (ll(i). 
deva, Gott, gottalinliclieb Wesen (..Engel") (2b). 
dcvata, (iottheit. Genioii (29) 

dhammacakkappavattanani, dab Rollenlasseii des Kades der Lehre (1). 
dliammaeakkhii. das .-kiige dos Gesetzes (.'d) .SI) 

dliammo (dliarma). das, was oiii Ding zu dem maclit, was es ist: das (bud- 
dhistische) Gesetz und seine Erl'idlung. die Tugend. 
dll a til. Element: die seeks Elomeute (99). 
dliuya, Entsagung (l.‘i9). 

dittlii (di'sti), .-Vnsicht. Lehre, (voni buddliistisehen Standpiinkt aiis) falsehe 
Lelire (20, 102). 

doso (dosa), .Mangel, Dofekt, I'lireelit (Oii. 101). 
diikkham (dulikha). Leiden (.Mi. s)). 
okacara, Alleinwaiiderer (111). 

ekiidibhavo, das Gericlitetsein des Geistes aiif einon Piiiikt; Sanunlimg ( 120). 
Waliat.tlio (grliastlia ), ein Haiisbewoliner: .V f den biiddliist. Laien (14(1). 
gaiiadliara. .Stifter eiiier Seliiilo (la.'). Kid). 

‘ ^ N'.ime di'i- .lainas bei den Grioclien (153). 

/ V if I'll IT (I (f l IT i u I . I 

Iddlii (rddtiil, Kraft, insbes die niagisclie Wunderkraft (2s. 12S). 
i nd riyas ann ar.i , llelieri'sclhing der Siniie 1109). 
ibSfi = ariiparaga (107) 

.jiiti Gebiirt (94). 

jliiinam (dlit.lna), lletiaehtung. l-.kbt.ise (Id 105 123). 
jina. Sieger = Erluster (15M. 

,|iva. Leben, das Lebeiidige. die Seelo 1157). 

j i van 111 iikti, Flrlosiing bei Lebzeiten (9S|. 

jivatinan. individuelle Socle (3d). 

j lia nika luUi. Wi.s,sensteil der Veda (isi. 

kanimam (kariiiani, Handliing. Tat (91 15s). 

kamiiiavdca. A f. die Resoliitioneii ini buddliist, saiigha I13,s|. 

kamo, die siniilieiie Lust (55. .'id. 9d. 107) 

kappa ikalpa), Eiitscliliir) (102) 

k.irmakan (la, M’erkteil do.s Veda (Is) 

kariina. Mitleid (113 131), 

ka til 111 a. .N einer Teier (141) 

kevalam, das I’ollkiiininene. .\. f. .Nirvana 13d. 971 

kevalin, der im Hesitz des kevalam Hefindliche (I.).)). 

kliandho (skandhal. Daseinsbestand: es v^erden I'lint aiifgeluhrt (si.i 


Ilcr liurtdliiMiiiis 
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khemani Ik'-otii.i'i!), ili'‘ Sichi'riu'it, WnhUfiii X f .XnNana 
klnnus:i\ii iMiu'i' in uelL-liuai di.' ,i-.i\a' an-iuctilai Miid. d i I'l'i ariiai 
kili'sd (kld'al A’l'idiirlji'idK'it Simda I'm>i 
kin>a |kri>a!, Aktivitat llas Hill 

kulaiuitta, Sotm 1= Anii'oh'irip'r! i-mar vornulimen l-'aniilic (2.!| 
ku.sa. eina /ii lu‘il!!,'o:i HaauHuiiy;f'n hiaiiitzt- (iraaarl 1211). 

I () b li o . Hcgclu'lichkait 

111 accli a ri am, Selhalfri-raclitiokail (11171. 

magga. dar I'Pchta Weg (Xl) 

magg.im ti gao ( margamarga) del' rechtc uiid der vci’keliilc Wag. 

Ill all abb i lu kkham an am (maliabbiniski-amara! I, die grolie \'ei'ziclitk'mtimg; 
N sowohl fur din [nkarnatinn lludilliax als auah tur scincm Kintntt in den 
Stand der A-'keten. 

Ill alia vir ( 1 , der gruBe Held. Kpdli Bnddiui''. 

aiutiesi (inahar.-i!. der grobe Seher N. 1'. Hiiddba. 

man II (niana-'), n-'Zi'ichnuiig da-- seeiisteii Siiines (f);!). 

mfinu, Hoebmut I1d7l, 

nuiro. Tod; X. f, deu Veriueher 111.!). 

nietta (mailra), WohlwoUen. lacbe, 

nioho. Tauschung (IK! Idl) 

mokkbo (moksal. Erlusung; N. f. Nirvana (!I7) 

mudita, Mitfreudo (i:!t) 

mnni. Heiliger, Asket (II. 

iiaga, Schlangcnditmoii (2S). 

numarupam, Name and Form. Geist und Korper (24). 
nasana, Verstoliung, .\iissotilie(iung alls doni Ordeii (l:’lll 
natthika (luisnka), Skeptikei (17) 

fiatti (.inapti). fornieller ,\iUr,ig aiil Zid I'-'.iimj fim ' .'\n\izen (l.ilil 
nibbanarn (nirvana), d.as \u'i|.i„.!ii‘n i'ni d ilur .iiieli 
nibhiiti (iiir.ru) 

nidan.'in I rgrund. dn- /.wnl! Xid.in.-' ixai 

riiggamthu ie..se!iii'. eiiiei' ib l dn i'e-.^.-ln del- 7' nil abgi Mn iial (In.!), 
nirodlio, dai .Vmln'ben. \ t. .X'liVd'i.i ixl !iT) 
niriipadhi I'rei vi.n iipadlii (!)!il 

nissavo. Znthieiit. die vier ni>s.-,vd'> aiieli N l. da^ .Vnliungi-akeitsvei'iniltiiis 
de.s antevusi zu .semen uiiajikaxa I nil inai) 
iiivaranum. Hindernis. die I'uni nharanas (Kja mg), 
iinaha. Hindernis bei der Frieietiimg der Frbi.NUiig (lit>i 
Iiabbaiiu 1 nravra.i.va), dor '.irntriti ans der Welt (47 r.!4i 
pabbaiitii ([ira\ r.ijita), emer. der der Welt ents.igi li.d !.7.7, i:;ii 
pai-eekabiiddha ( pratr ek dnidrih.i I. N. emer Klas-,,. von I’.uddinm (l(i.')l 
li.idiianani I nra-ili.anal, .Vn.strengiiim Gei^ti'sringen (Hi) 

)> a in II 1 1 ,1 111 l\-g! pr.inio'ia). Belriedigun.g (12.!). 

]i .1 n ea n e k a iko. Kemier (!>•!■ tiinl .XTkaeas Kli. 

)■ a .! e;i n i 1 111 die lint irroi;...|i \'erh(ito |li;i| 
lia'ina, Wemlieil 111'!. IgS) 

}t a n n .1 V i ni II 1 1 1 . Wi'*.sensbel'ri'iiing (l.!li 
n Ip.ineo (pr.in.inea) ',',>rzug. Aiilentii lU. T iimehung (k'l) 
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j'dl'am. d.is .\ 1 Xirvaiui |!)7). 

liaiMiii il.'.i antl>‘ro I Ser X. t. Xir\r.na 
paraiiiam. lias Hdah-jto N t. Xirvana (97). 
paramatjuan. dai' hochsle Gt-ist Ci;!) 
pai’amattho, ila^ luichste Ding, X. f Xir\aiui (!)7), 
p a I'i bbaj ak a (pariviajaka), Wanrionaonch (l(i| 

|)a i-i II i bh a iiani , die lirreiehiing (K-s Xirvana beim 'I'odo IPS) 
parisuddlii I parisiiddiiit, f{einlieil im sittlicheii Sinno (111)1 
parivasa, I’robezait des .Xavizcn (i;;.i). 

])ari,\ onaiia, Verwiining dU'') 

patliavi-d)iatu I ijrlliivi-d.h ), das )-domeiit Erde (():)). 
p at lee a&ainu |i pa d ij ^■erkottlMlg der Crsaclien and Wiikungeu ((7 S.'i) 
liatigha. I'belwolleii (107). 

pavara'iii, Eiuladung. cine hestimrate Feieiliclikeit (111). 

Iiavattini Ipravartmi), Lelirtrin der kiinftigpn Xonnon (IK), 
peta Ipreta), abge'.-eliieden .X. ). die Seoleii der 'I'oten (29 1291 
pctakiiio, Kenner dos Pitaka I'M 

pl'usso (spai<a), Deriiliriing, KimtalA der yimie mil ibren Dbieliten 19;). da), 
piti (priti), Freude: eine Seelenhiiiniming de,- Meditierenden (129) 
prakrti, Crniaterie CKi), 

pranayaran, Regelutig des .Xtmen.s in der Voga-Teclinik 1122). 
prat,\ aharn. Zuriickziehmig der Siniie von ibren Objekteii 1122). 
pudgala, \Iaterie (l.'i.si 

punubbliavo ( piinarbliax a), Wiedergeburt l.il) 
liurisam ediia (punisaiiKdlia' Menselienaiuer (29). 
pn t bii.i.i a n (I 1 prttiag.ianal. profamim vidgiis il(i4). 

I•ag 0 . die l.eidensclutltlieliked (90 191) 
ral\klia .''0 (raksasai, Dannm 12s) 

ratanain, .lunel. die drei .Inwelea (liiMt.inairi) Biuldli.i. diuimma, sanglia ( 1 91 ). 
r Q p a-k li an (1 lui . d<'r inaterielle Toil am Meiisclien (Ml) 
rfipa-raga lihavarkga (197). 

rap i y a-ce (lad il ako. ..Goldbeseiti.ner'' , ein .Moiicb, der das Geld uegwirtt, 
das ein aiiderer angenoninion hat (197) 

'addha (sraddlul). (rlaube (199) 
saddhi vihariko, N. f. Xovize (191) 

sakadagami (baki'dagamiii), .X. )' den auf der zweiten Ftnfe Stehenden ilOll 
sakkaya-ditthi, die irrige .Ansieht. da!) ein Seibst e.xistiert lH'd 197) 
salayatanain (sliadayatana). die .seehs Gehiete Oder Sinn.'sorgane (99 99). 
saniadhi. die Versenknng des Geistes in der Meditation (tf)2 119 114 129) 
samana (sramana), ,\sket (11 

samanero (sranianyal, .X f den biidrihi.stiselien .Xovizen (194) 
saniantacakkhu. der .Mlseliende. X ) Buddha 
samatho Isamatlia). Riilie (1991 

sanibodhi, die' vollkonimene Erkenntnis oder (•.rleneiitnng ( 1.' .'Id 

sambiiddho. der vollkominen Erleuehtete (47) 

sa ni d i 1 1 h i k a 111 iiibbanain. .Xir\a!ia bei kebzeiten ids). 
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Oldenburg 37. 77) 

Orissa 1 00 
Oudli 12 

l*adra(ma 150 
Pa,|j()ta 12 
Pakorns 180 
Piiliistiini 177 
Pandava 45 
Pit pa 150 
Pasava 154 
Pasenadi 12. 03 
Patala 108 
Pataligaina 05 


Naint'nrpgialcr 


283 


Pataliputta ('^i)utra) 14. Ha. 

Sanikli,\a 37) 

I'jpipali.v;! l.)7 

1H7 

Sandilya 33 

I'paka ,')0 

Patna 14 IliT 

Sandracottos 167 

Ppali 23. 63 

Pava la HH. 72 73 

Sangamaji 190 

I'pani.sad 33 

Pegu :4 

Sanjaya 61 

I'patissa 61 

Perser IHII 

Sariputta 47. 7)0 

I'pavana 68 

Plialgu 46 

Satapathabrahniana 33 

I'ppavattana 68 

Pipplialivana 73 

Savatthi 17) 62 

I'nivela 46. 'u 

Piprava 7:i 

. Seleucus Nicator 167 

I'rtir eiS-Kassapa 7)8 

Pischel 4. t)S 

Senaniiiigama 7)7 

rsiradhaja 12 

Piyadasi 168 

Senart 30. 74. 160 


Plinius 180 

i Seniya Biinbisara 12 

1 addhaniana |\'ardhama 

Porph.vrius 1 82 

Setakaniiika 12 

na| 16. l.")4 

Potthapilda 124 

1 Sey del 1 7 6 

Vaj.|i 14. l.')0 

Pradjota 12 

i Shahbazgai'hi 160 

V'alabhi 1 ,")3 

Prinsep 16'J 

Siam 3 

Vanka 110 

Ptolemaeus 180 

Siddhattba 40 

Vappa 7)1 

Pukkusa 67 

Siha 110 

I'asakund 1."i4 

Purana laO 

Sivi 14 1.') 

Va.ssakara 1 4 

PiH'usa 31 

Srenika 17).") 

Vattagitmani 7 1 1 


Strabo 168 I 7 ii. |8ii 

\ edanta 3."> 

Radha la.") 

Sabbadiia 60 1 10 

\'ehivana 7i0 

Kahiila 12 

Saddhodan.i 13 lo 

Vesali 12 13, 63 iroi 

Kiijagalia 4.") HO 02 2ilO 

Sumatra 3 

X'e.s.santara 110 

Rtljayataiia 48 

Sunidha 1 1 

Vetliadipaka 73 

Ra.1gir 12 

Snttapitaka 7 

X'istikha 63 

Rainagania 7:! 

Svetanibara 16.') 

X'issanka Malla 7.3 

Rapti 12 

S.\rer 176 181 

Vriji 1 4 

Renan 202 

Rarh 1 a.) 

Kliys Davids :i8 7,") usw 
Kigveda 30 

Rohini 12 

Kupnath lilO 

Sahasraia lliO 

Saliet Mallet 12 

Sakk.i (Sakva) 13 usw. 

'I'apiissa 48 

Tlionias. .Vpostid 177 

I buna 12 

I'lbet 3 

Tipi taka 7 

Tittiri.ra 17 

I'osali 171 

Trisal7i 63 I’ll 

Tiirlan 22 

M eber .Mbreelit 133, 
Westergaard 7.", 

Vajiia\alk\a 3.3 
^a^la 110 

4 iiinuna 166 IHs 

Va.sa .">7 17.n 

Vasia a l.'it 
log,! 3,:, 121 

Salalavati 12 

1 ddaka Kam.ipulta 47i 


Sanikara 36 

I'uavini. I .lieni 12 

iKarm.uinela'g.is 170 









> 



Ceotral Arciiaeoiogicai Library, 

NEW DELHI. , 


Call No. 




}~Icl)L 


Author — 





fiu«5l<5iLwiAU..O/i 



